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೫ ಈ ಗ್ರಂಥಗಳು ಇನ್ನೂ ಅಚ್ಚಾಗಿಲ್ಲ 


ಲೇಖಕನ ಲೋಕೋಪಚಾರ 


1. ಅಕ ಇಂ ಐ ಅಷಷ ಯ 


ಮಾತು. ಕೊಟ, ತಿಥಿ ತಪ್ಪಿತ್ತು, ಮಿತಿಯೂ ಬದಲಾಯಿಸಿತು. 
ಸಹನೆ ಮೀರುವಷ್ಟು ಪ್ರಕಾಶನದಲ್ಲಿ ವಿಲಂಬವಾದುದಕೂ ಆಕಾರವನ್ನು 
ಬೇರೆ ಮಾಡಿದ್ದಕ್ಕೂ ಓದುಗರಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವವರಲ್ಲಿ, 
ಎನ್ನೋಣವೆ?- - ಕ್ಷಮೆಯನ್ನು. ಬೇಡುತ್ತೇವೆ, . ಕಾಗದದ ಮತ್ತು 
ಮುದ್ರಣದ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಸಂಗದಿಂದ ಅನಿವಾರ್ಯ 
ವಾದ ತೊಂದರೆ- ತೊಡುಕುಗಳೆ ಈ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಕಾರಣವಾದುವು. 

ಹಸ್ತಪ್ರತಿಯನ್ನು ಓದಿ, ಪಡಿಯಚ್ಚುಗಳನ್ನು ತಿದ್ದಿ, ಬೇರೆ ಇನ್ನೂ 
ಅನೇಕ ರೀತಿಗಳಿಂದ ನನಗೆ ಸಹಾಯವನ್ನೂ ಉತ್ತೇಜನವನ್ನೂ ನೀಡಿ 
ದವರು ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರಾದ-_-ಕೆಲಕಾಲ ನನ್ನ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಾಗಿದ್ದ...- 
ಶ್ರೀಯುತರು ಪಾಹೀಲ ಎಚ್‌. ಎಸ್‌., ನೆಗಳೂರ ಆರ್‌. ಆರ್‌., ಕಟ 
ಪಿ. ಕೆ. ಮತ್ತು ನನ್ನ ಗೆಳೆಯರೂ ಸಹೋದ್ಯೋಗ ಸುಖದುಃಖ 
ಸಮಭಾಗಿಗಳೂ ಆದ ಕವಿಭೂಷಣ ಕೃಷ್ಣಶರ್ಮ ಬೆಟಗೆರಿ ಅವರು. 
ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ನಾನು ಬಹಳೇ ಉಪಕೃತನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಅಧ್ಯಾಯಗಳ 
ವಿಷಯಸೂಚಿಕೆ'ಯನ್ನು ಶ್ರ, ನೆಗಳೂರ ರಂಗನಾಥರು ತಾವೊಬ್ಬರೆ 
ಅತ್ಮಂತ ಪರಿಶ್ರಮವನ್ನು ವಹಿಸಿ ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಸೂಚಿಕೆ ವಾಚಕ 
ರಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಉಪಯುಕ್ತವಾಗಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ ಶ್ರೀ. ರಂಗನಾಥರಿಗೆ 
ನಾನು ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಉಪಕೃತನಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ಗ್ರಂಥದ ಮುದ್ರಣದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಒಂದೆರಡು ಅರಿಕೆಗಳನ್ನು 
| ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವವುದಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಹೇಳುವಾಗ ತೋರಿಸಿದ ಅಂಕಿಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯದು ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನೂ 
ಮುಂದಿನ ಅಂಕಿಗಳು ಶ್ಲೋಕದ ಸಂಖ್ಯೆಯನ್ನೂ ಸೂಚಿಸುವುವು. 
ಗೀತೆಯ ಶ್ಲೋಕಭಾಗದಲ್ಲಿ ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯವು ದೊಡ್ಡ ಮುದ್ರೆ 
(06) ಯಲ್ಲಿ ಮುದ್ರಿತವಾಗಿದೆ, ಮುಂದಿನ ಎಲ್ಲ ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಮುದ್ರೆ 
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ಚಿಕ್ಕ ದಿದೆ. ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ನಾವು ಕೊಟ್ಟ ಮಹತ್ತ್ವವ 
ವಾಚಕರ ಕಣ್ಣೊತ ತ್ತಲೆಂಬುದೆ ಈ ವಿಲಕ್ಷಣ ಮುದ್ರಾ ದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗಿದೆ. 


ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಮುದ್ರಣದ ವಿಷಯ ಅನೇಕ ತರದ ಕಾರ್ಯ- 
ಭಾರಕ್ಕಾಗಿ ಗ್ರಂಥದ ಮುದ್ರಣವನ್ನು ಸಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೈಕೊಳ್ಳುವುದಾಗ 
ದಿದ್ದ ರೂ ಎಷ್ಯ್ಯ ಪಾ ಶರಂ ಕಿಯಾ ಣ "ಜತ್ತ ರದಿಂದಲೂ ಓರಣದಿಂದಲೂ 
ಅದನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ನಾನು ಕರ್ನಾಟಕ ಮುದ್ರಾಮಂದಿರ 
(01700 ?7ಂಗೂ) ದ ಸಂಚಾಲಕರಾದ ಶ್ರೀ. ವ್ಹಿ. ಬಾ 
ಜಠಾರರಿಗೂ ಯಣಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಇದೇ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಯುದ್ಧಪರಿಸಿ 
ತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಮುದ್ರಣಕಾರ್ಯಕ್ಕೂ ಕಾಗದದ ಪೂರೈಕೆಗೂ 
ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕಣ್ಣುಮುಜ್ಚಾಲೆಯಾಟ ನಡೆಯಿತು; ಆಗ ನನ್ನ 
ಗೆಳೆಯರಾದ ನಾಡಗೀರ ಬಂಧುಗಳ ನೆರವು ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಕಾಶ 
ನಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ತಡವಾಗಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆ ತೊಂದರೆ ತಪ್ಪಿಸಿದ ಮಹನೀ 
ಯರಿಗೆ ವಂದನೆಗಳು. 


ನನ್ನಲ್ಲಿ ಸ್ನೇಹಕ್ಕಾಗಿಯೂ ಆದರಕ್ಕಾಗಿಯೂ ನನ್ನ ಈ ಗ್ರಂಥದ 
ಪ್ರಕಾಶನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ವಹಿಸಲು ಸ್ವಸಂತೋಷದಿಂದ ಮುಂದೆ ಬಂದ 
ರಂಗಮಂಗಪ್ರಕಾಶನಕ್ಕೆ ನಾನು ಉಪಕೃತನಾಗಿರುವೆ. 


ಧಾರವಾಡ -- ಶ್ರೀರಂಗ 


" ಸೂತೋವಾಚ' 


೧ ಬಖರೆದುದೇಶೆ? 


ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ನಾಟಕಗಳನ್ನು ಬರೆದು ಹೆಸರುಪಡೆದ ಲೇಖಕನು ಭಗವಡ್ಗೀತೆ 
ಯಂತಹ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಗ್ರಂಥದ ಗೊಡವೆಗೆ ಹೋಗುವುದೇಶೆ, ಹಾಸ್ಯರಸದ ಹುಡು- 
ಗಾಟದಿಂದ ರಂಗಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಕುಣಿವವನು. ರಣಾಂಗಣದಂತಹ. ಗಂಭೀರ 
ಸಂಸಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಸ್ಫೂರ್ತಿವೆತ್ತ ದಿವ್ಯಸಂದೇಶಕ್ಕೆ ಕೈ ಚಾಚುವುದೇನು, ಪ್ರರಾಣ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಮಂಗವಿಡಂಬನೆಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗನೆಂಬ ಹೆಮ್ಮೆಯವನು 
"ಭಗವಂತ ನ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾ ಪನಾ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ನೇಣಕುವುದೇನು- ಎಂದು 
ವಾಚಕರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಕುತೂಹಲವಿರಬಹುದು;, ಅನೇಕರು ಆ 
ಕುತೂಹಲವನ್ನು ಆಡಿಯೂ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೇವಲ ಕುತೂಹಲವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ 
ತಕ್ಕ ಉತ್ತರಗಳನ್ನೆ ಕೊಡಬೇಕಾಗುವುದು. ನಮ್ಮ ನಾಟಕಗಳು ಅನೇಕರಿಗೆ 
ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ದೂರನ್ನು ಕೇಳಿದ್ದೆ ವೆ; ಅರ್ಥವಾಗದಂತೆ ಬರೆಯು 
ವುದೆ ನಮ್ಮ ವೈತಿಷ್ಠ ವೆಶಿಸಿ ಸ್ರ ಗಹನವಿಷಯವನ್ನೆ ಆರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ 
ಎಂದು ತೇಳಆಡುದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಸಂಸಾರವೂ ಒಂದು ರಂಗಭೂವಿಂ ಎಂಬ 
ಉಕ್ತಿಗೆನುಸರಿ "'ಶೈಷ್ಣಾರ್ಜುನ-ಸಂವಾದವು ಸಂಸಾರನಾಟಕವೆನಿಸಿ ನಮ್ಮ. 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಗಿಯೇ ಎನಬಹುದೆ? ಇಲ್ಲವೆ. " ಯಾವಾನರ್ಥ 
ಉದಪಾನೇ ಸರ್ವತಃ ಸಂಪ್ಲ್ನತೋದಕೇ| ತಾವಾನ್‌ ಸರ್ವೇಷು ವೇದೇಷು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣಸ್ಯ ವಿಜಾನತಃ ' ( ೨,೪೬೭) ಎಂಬ ಕೃಷ್ಣನೂ ನಮ್ಮಂತೆಯೆ ಸಂಪ್ರ-_ 
ದಾಯ 35 ರಸಿದ್ದ ಕ್ಕಾಗಿ ನಮಗೆ ಭಗವದ್ರಿ ೀತೆಗಾಗಿ ಆದರ ಎನಜೇಕೆ* 
ಕೀವಲ ಕೆ ಉಳ್ಳವರಿಗಾಗಿ ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳು. ಹಾಗೆ 
ನೋಡಿದರೆ ಗೀತೆಯ ಜಸಶುವ ಗ್ರಂಥ ಬರೆಯಲು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರಿಂದ 
ಟಿಳಕರ ವರೆಗೆ ಭಾಷ್ಯಕಾರರಿಗಿದ್ದ ಅಧಿಕಾರವೆ ನಮಗೂ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಪ್ರತಿಭಾವಂತ ಪಂಡಿತರು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುವಾಗ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥ ಹುಡುಕುವ ಹಟವು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ 
ಗೀತಾಭಿಮಾಸಿಗೆ ಸಹಜವೆಥಿಸುವುದು. ಅಂತಹ ಗೀತಾಭಿಮಾನವೆ ಪ್ರಸ್ತುತದಲ್ಲಿ 
ನಮ್ಮ ಸಾಹಸಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರ. . ನಾವು ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲ; ಆದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ (0811050087) ವೆ ಇದೆ ಎಂಬುದೂ ನಿರ್ವಿವಾದವಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನ 
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ನಂತೆ ಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅವನಂತೆ ಸಂಸಾರರಣಾಂಗಣದ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಕಿಂತು ದಿಗ್ಭಾ _)9ತನಾಗುವ ಅನುಭವವನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದೆ ವೆ. ಗೆ ಷ್ಣ ನಂತೆ 
ಕುದಿರೆಯ ಸಾರಥ್ಯ ವಹಿಸ ದಿದ್ದ ರೂ ಅದಕ್ಕೂ ೫ ಸೆ0ಸಬಹಂದಾದ 
ಜೀವನಸಾರಥ್ಪ್ಯವನ್ನು 'ಎಹಿಸುತ್ತ ದ್ದೆ: ವೆ. ಹುಟ್ಟಿದ್ದೆಲ್ಲ ಬೀಟ » ಹಳೆದು _ 
ಹೋಗಿ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿಲೇಬೇಕು ಸ ಮಾತನ್ನು. ಒಪ್ಪಿ ಕೊಂಡರೂ ಅದಕಾಗಿ 
ಸತ್ತ್ವೇ ಹುಟ್ಟ ಬೇಕೆಂಬ ಅವಸರದ ಮೋಕ್ಷಃ ದಾಸೆಯಾಗಲಿ “ಹುಟ್ಟಿ ದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವು 
ಹಳೆದಾದ ಸ್ತು _ಐಂಬ ನಿರಾತೆಯಾಗಲಿ ನಮಗಿಲ್ಲ. ಹುಟ್ಟಿ ದ್ದು ನಿಜ್ಕ 


ದಾರಿ ನಮ್ಮದು. “ಕರಾ ಮೇಲೈ ಶಸ್ತ್ರ ಗಳನ್ಸೈತ್ತಿ ತ್ರಿದರೂ ಕೂಡ ಜಾ ಸನದ 
ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ದೀರ್ಥವಾಗಿ ಬಣ್ಣಿ ಸಲು ಒಜುಮಾನು ನೋಡಲಿಲ್ಲ ಪ ಹ್ಹ. 
ಅದಕಾಗಿ ಅವನಲ್ಲಿ ಆದರ ನಮ್ಮದು. ಎಂತಹ ಪ ರ್ರಸಂಗದಲ್ಲೂ ಜ್ಞಾ ನವನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಮುಖ್ಯ ಏಂಬ ಕೃಷ್ಣನ ಜಾ ಕ್ಹನಾಭಿಮಾನಕ್ಕಾಗಿ ಆದರ 
ನಮ್ಮದು. 

೨. ಶ್ರ್‌್ಲಾ ರ್ಜುನ-ಸಂವಾದ 


ಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನ- ಸಂವಾದವು. ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ . ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಸೆಳೆದಿದೆ. ಆ ಸಂವಾದವನ್ನು ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಚು ಓದಿದಂತೆ. ಆ ಮಡು ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಳು 
ಹೆಜ್ಜೆಜ್ಚು ಸ್ಫುಟವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆಯದುರು ಕಣ್ಣು ಕಟ್ಟಿ ನಿಂತುವು. . ಭೀಕರ 
ವಾದ ಸ೦ಂಥಿವೇಶದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸಂಶಯವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಆಡಿತೋರಿಸಿದ 
ಅರ್ಜುನನು ಅದೆಷ್ಟು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ! ಅದೆಂತಹ ದ್ಲೈರ್ಯಶಾಲಿ! "ನೀನು 
ಸಂಢ' ಎಂದು ಬೈದು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿ, .« ಫಿನಗೆ. ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಡುವೆ”' ಎಂದು ಹ ನೊನೆಗೆ "ಇನ್ನು ನೀನೇ ಸಾಯ ಬ 
ಬೇಕಾದಂತೆ. ವರ್ತಿಸು. ಎಂಬ ಕೃಷ್ಣನಾದರೂ ಅದೆಂತಹ ಮಾತುಗಾರ! 
ಅದೆಂತಹ: ಸಲುಗೆಯ ಶಿಕ್ಷಕ! ಅದೆಂತಹ ಸ್ಫೂರ್ತಿದಾಯಕ ನಾಯಕ! 
ಇ೦ತಹರಿಬ್ಬರ ಸಂವಾದವು 'ಮಾರ್ಮಿಶವೂ ಮಹತ್ತ ತ್ರ್ವದ್ದೂ ಆಗಿರಲೇಬೇಕೆಂಬ 
ಹಟ್ಟ ೨. ಅದನ್ನು ಮತ್ತೂ ಮತ್ತೂ ಏದಿದೆವು; ಎಷ್ಟು ಸಲ ಓದಿದ್ದೆ ೦ಬುದು 
ಮರೆಯುತ್ತ ನಡೆದಂತೆ ಮರಯದಷ್ಟು ಓದಿದ್ದಾಯಿತು. ನಮ್ಮಂತೆ. ಅನೇಕ 
ಪ್ರತಿಭಾವಂತರನ್ನು ಕೂಡ ಗೀತೆಯು ತನ್ನ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ, ಶೈಲಿಯಿಂದ 
ಸ ಎ೦ಬ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಆತ್ಮಪ್ರೌಢಿ ಹೆಚ್ಚಿತು. 


ತಿ ಅಸಂತೋಷ 


ಈ ಆತ್ಮಪ್ರೌಢಿಗಾಗಿಯೊ ಅಥವಾ ಬೇರೆ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೊ ಹಿಂದಣ 
ಪಂಡಿತರ ಗಳಷ್ಟು ಓದಿದಂತೆ ನಮ್ಮ ಅಸಂತೋಷ ಹೆಚ್ಚಿ ತು. 


1 
ತದೇಕಂ ವದ ನಿಶ್ಚಿ ಬ " ಯತ್‌ ಶ್ರೇಯಃ ಸ್ಯಾನ್‌ ನಿಶ್ಚಿತಂ ಬತ ತನ್ಮೇ 
ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಹಂಬಲಿಸುವ ಅರ್ಜುನನಂತಾಯಿತು. ನಮ್ಮ ಸ್ಟಿತಿ. ಜೇಠೆ 
ಬೇರೆ ಪಂಡಿತರು ಗೀತೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದಾ ರಲ್ಲದೆ 
ಒಂದು ಅರ್ಥ ಹ ೦ದಕ್ಕೆ ತೀರ ವಿಠೋಧಕವಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೂ ಇದೆ! 
“ ವೈದ್ಯರ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯವಾದಲ್ಲಿ ವೈಕುಂಠದಲ್ಲಿಯೆ ವಾಸಿಯಾಗುವುದು 
ಎ೦ಬಂತೆ ಈ ಮಹಾನ" ಮಹಾನ್‌ ಪಂಡಿತರೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಬರೆಯುವಾಗ 
ನಮ್ಮದೇನು ಗತಿ? ಅಥವಾ ಅರ್ಜುನನ ಹಟಿಕ್ಕಾಗಿಯಾದರೂ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ 
ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಕೊಡಬೇಕಾದುದರಿಂದ ಈ ಅನೇಕ ಅರ್ಥಗಳು 
" ಅರ್ಥಾತ್‌ ತಪ್ಪಾದುವೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದೆ? ಪಂಡಿತರಿಗೆ ತಿಳಿಯದಲ್ಲಿ 
ಮಿಕ್ಕವರು ಕೈಹಾಕಬಹುದೆ? ಆದರೇನು? ವಿಷಯವನ್ನು ತಿಳಿಯದ್ದರಿಂದ 
ಇವರೆಂತಹ ಪಂಡಿತರು ಎಂದೂ ವಿಚಾರ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ... .ಯಾವುದೊ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅಂತಹ ವಿಚಾರ ನಮಗೆ ಬಂದಿತು. 


| ೪ ತಸ್ಪು ಎಲ್ಲಿದೆ? 


ಅನೇಕ ಪಂಡಿತರು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿರುವರಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೇಸನಿರಬಹುದಾಗಿದೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ .ಕೊಡುವುದು ಸುಲಭವಾಗಿದೆ. 
ಕೃಷ್ಣನ ಸಂದೇಶವನ್ನು ಇವರು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿರುವರಷ್ಟೆ. 
ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ '್ರತ್ನಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಈ 
| ೦ಡಿತರು ಔೀರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೆ ರಿಂದ ಇವರಿಗೆ ಆರು 
ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ ( ಇಲ್ಲವೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಇವರು ಇಚ್ಛಿ ನಿಲ್ಲ ) 
ಎಂದು ನಮಗೆ ತೋರಿತು. ಈ ತೋರಿಕೆ ಜೀ ಎಂದು ಸತ 
ನಾವು 3 ಹಚ್ಚಂದ ಸ್ಯ ತಹ: ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಅತ್ಯಂತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ, ವಿವರವಾಗಿ 
ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೆ ವೆ. *. 4ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ?' ಎಂಬ ಭಾಗದ ಐದೂ 
ಅಧ್ಯಾ ಯಗಳು ಗೀತೆಯ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿ ಸಿದ ಅರ್ಜುನನ 
ಪ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನ ಚರ್ಚಿಸಿವೆ. ಪ್ರಶ್ರೆಯ ಸಂದರ್ಭ ತಿಳಿಯದೆ ಉತ್ತ ರದ ಸಮರ್ಪಕತೆ 
ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಪ್ರಶೈೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅದಕಾಗಿ ಅತ್ಯಂತ 
ಮಹತ್ವ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 


* ಈ ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥವು ಗೀತೆಯ ಬರಿಯ ಭಾಷಾಂತರನಲ್ಲ, ಕೃಷ್ಣಾಜರ್ನಿನರೆ 
ಸಂವಾದಕ್ಕೆ ಭಾಷ್ಯ ವೂ ಅಲ್ಲ,. ಆ ಸಂವಾದದಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ಜೀನನ-ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಕುರಿತು 
ಕೃಷ್ಣನ ನಿಚಾರಸರಣಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸುವ ವಿವೇಚನೆಯಾಗಿದೆ' ಎಂಬುದನ್ನು ವಾಚಕರು 
ಲಕ್ಷ್ಮ ದಲ್ಲಿಡಬೇಕು, 
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ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥದ "ಅರ್ಜುನ ವಿಷಾದಯೋಗ' ಎಂಬ ಇಡಿಯ ಮೊದಲ 
ನೆಯ ಭಾಗವು ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನ ಬಿಚ್ಚಿ ಬಿಚ್ಚಿ, ಬಿಡಿಯಾಗಿ ತೋರಿಸಿದೆ. 
ಆದರೆ ಆ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಇನ್ನಾವ ವಿಷಯವೂ ಸೇರಿಲ್ಲವೆಂದು ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯ 
ಕೂಡದು. ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಸಣ್ಣ ಪುಟ್ಟಿ ಸಂದೇಹಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಇಲ್ಲಿಯೆ ಕಾಣಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರದ ಮುಖ್ಯ ಭಾಗವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
"ಅರ್ಜುನ ಪ್ರಸಾದಯೋಗ' ಎ೦ಬ ಎರಡನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ. ಮೊದಲ 
ಕೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಒಂದೊಂದು ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ ಮಾತುಗಳಿಗೆ ಈಭಾಗ 
ದಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಉತ್ತರವನ್ನು ವಿವರಿಸ ಲಾಗಿದೆ. 


೫ ಕೊನೆಯ ಮಾತು 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯನ್ನೆ ಮನದಟ್ಟಾಗಿ ಓದಿದವರಿಗೆ ನಮ್ಮ ವಿವೇಚನೆಯ ರೀತಿ 
ತಿಳಿಯಲೆಂದು * ಜಿಜ್ಲಾಸಾ ' ಎಂಬ ಪ್ರಸ್ತಾವನಾಭಾಗದ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯನಿರೂಪಣೆಯನ್ನೆ ಮಂಡಿಸಿದ್ದೇವೆ. " ಗೀತಾ 
ಗಾಂಭೀರ್ಯ ' ದ ರಚನೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಮೇಲೆ ಮಿಕ್ಕ ಯಾವ 
ಮಾತನ್ನೂ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಗಶ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ವಾಚಕ 
ರಲ್ಲಿ ಅರಿಕೆಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕೆನಿಸುತ್ತದೆ. 5 ಗ್ರಂಥವನ್ನು ನಾವು ಬರೆಯಬಹು 
ದೆಂಬ ವಿಚಾರ ಬಂದಾಗಿನಿಂದ ಆಂಗ್ಲಭಾಷೆಯಲ್ಲಿಯೆ ಬರೆಯತಕ್ಕದ್ದು ಎಂಬ 
ವಿಚಾರವೂ ಮನೆಮಾಡಿಕೊಂಡಿತ್ತು. ಆ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ 
ಒಳಗಿಂದೊಳಗೆ ವಿಷಯವು ಆಂಗ್ಲಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ರಚಿತವಾಗುತ್ತಲಿದ್ದಿತು. ಈ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ, ಮತ್ತು ಇಂತಹ ಗ್ರಂಥಗಳ ಮಾದರಿ ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ಸದ್ಯದ ಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಬಿಗುವಾಗಲಿ ಬಿರುಕಾಗಲಿ ಕಂಡುಬರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನು 
ಸಹಿಸಬೇಕಾದ ವಾಚಕರು ಲೇಖಕನಿಗಾಗಿರಬಹುದಾದ ಬುದ್ಧಿ ಬಿವರಾಟವನ್ನು 
ಊಹಿಸಿ ಗೆ ಮಿಸುವರೆಂದು ನಂಬಿದ್ದೆ ವೆ, 


ಜ್ಯ 


ಸ ಗೀತೆಯ ವಿ ನಿಷಯವಾಗಿ ಅತ್ಯಂತ ಮಹ ತ್ತ ಆದ್ದಾದ ಗ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಇಂತಿಷ್ಟೆ ವರ್ಷ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಬರೆಯುವೆನೆಂದು ನಾವು ಪ್ರತಿಜ್ಞಿ ಮಾಡಿದೆ | ವೆರಥೂ ಅದೀಗ ಪೂರ್ತಿಯಾಯಿಕೆಂದೂ 

ಶ್ರೀರಂಗ ' ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಚರಿತ್ರದ ಲೇಖಕರು ಸಾಧಾರವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ 
ಸ ಬರೆದಂತೆ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಯನ್ನು ಮಾಡಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ಈ ಗ್ರಂಥವನ ನ್ನ ಬರೆವಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಅಂದಿನ ಪತ್ರದ ಸ್ಮರಣೆ ನಮಗಿದ್ದ ಲ್ಲ, ಶ್ರೀರಂಗರ ಅಂತರಂಗಕ್ಕೆ ಆ ಎಚ್ಚ ರವಿದ್ದ ರೆ 
ಶಿ ಗೊತ್ತಿ ಸ ಸ್ವ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಯಸುತ್ತೆ ವೆ. 


.! ಆ 
ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ವಿಷಯ ಸೂಚಿಕೆ 
ಎಎದಾರುಡಾಾದ್ಟೂ್ಠ್ಣ 
ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ೧-೨೫ 
ಬಾಯ್ಮಾತಿನ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನ ೩-೨೫ 

ಗೀತೆಯು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಗ್ರಂಥವೆ?... ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೂ ಗೀತೆಗೂ ಇರುವ 
ಸಂಬಂಧ ಎ. ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿ ತಿಯೆ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ ೨. ಜೀಹಮನಸ್ಸು 
ಗಳೆ ವರ್ತನ-_ ವಿಕಾರ ಲಕ್ಷಣ... ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದ್ದುದೆ ನಿಜ. ವತಾನವನ 
ಬುದ್ದಿಯ ಬೆಲೆ. ನೆಲೆ. ಅದರ ಅವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ತಡೆ. ದೇವ_ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರ... 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಅವುಗಳ ಬದಲಾವಣೆ... ಬದಲಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ ?.... 
ದೇವನಿಗೊ-ವ್ಯಕ್ತಿಗೊ-ಸಮಾಜಕ್ಕೊ ?... 4 ಅರ್ಜುನನ ಸ್ವಯಂಮನ್ಯ' ಸ್ಥಿತಿ... 
ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಗೊಂದಲ--ಜ್ಞಾನೋದಯಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಗೀತೆಗೆ ಏನ್ಸೆಲೆ, 


ಭಾಗ ೧: ಅರ್ಜುನ-ವಿಷಾದಯೋಗ ೨೭೨-೧೩೪೮ 


೧. ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೨೯-೫೩ 


ಗೀತೆಯ ಅದ್ಭುತತೆ_-ಸರಲತೆ- ಗೀತೆಯ ವಸ್ತು ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರ- 
ಆಚಾರ ನಿರೋಧ... ಇದೊಂದು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ತೊಡಕು... ಈ ತೊಡಕು 
ಅನಿವಾರ್ಯವೆ? ವಿರೋಧವು. ವಾತಾವರಣದೋಹಷ-. ದೃಷ್ಟಿದೋಷ. ಸಾಮಾ 
ಜಿಕನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ. ಕಾರ್ಯ ನಿರ್ಣಾಯಕರು ಯಾರು?-- «ಶಾಸ್ತ್ರಂ 
ಪ್ರಮಾಣಂ. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಭೇದ ಬಂದರೆ? ತೊಡಕು ತಪ್ಪಿಸಿದರೆ ಬಿಟ್ಟಂತಾಗ 
ಲಿಲ್ಲ ಪರಂಪರೆಯ ಪ್ರಭಾವ- ಸಂಸ್ಕಾರದ ಬಂಧನ--ಸಿದ್ಧತೆಯಂತೆ ಕರ್ತವ್ಯ. 
ಅದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿ ನಲ್ಲಿಯೆ _ಗಟ್ಟಿಗೊಂಡ ಅರ್ಜುನನ ಏಿಶ್ಚಿಯವು ತತ್ತರಿಸ 
ಲೇಕೆ 7. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು? ಯುದ್ಧವು ಅನಿವಾರ್ಯ... 
ಯುದ್ಧ ಕ್ಯಾಗಿಯೆ ಅರ್ಜುನನ ಯೋಗ್ಯತೆ. ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರ ಸಂನ್ಯಾಸ. 
ಸಂಸಾರ ಸಂಬಂಧ-. ನಿರಕ್ತಿಯ ಮುಂದಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲು ಸಂನ್ಯಾಸ. ಅರ್ಜುನನು 
ನಿರಕ್ಕನೆ?-- ಆ ನೆವದಿಂದ, ಬಂದ ಹೊಣೆ ತಪ್ಪಿಸಬಹುದೆ ?... 


೨.. ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೫೪-೭೫ 


ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಪತ್ರಿಯನು... ಮೂಲತಃ ಮಾನವನು-- ಮಾನವನು ಸ್ಪಾರ್ಥಿ. 
ಸ್ವಾರ್ಥವು ನೈಸರ್ಗಿಕ-- ಪರಾರ್ಥದ ಕಡೆಗೇಕೆ ಒಲವು? ಅದು ಅಸಹಜ-ಅಸತ್ಯ-- 


ಕಛ 
' ಸರಹಿಶವು. ಒಂಡು ಸೋಗು -- ಪರಾರ್ಥವು ಕೃತ್ರಿಮ -- ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗೂ ಸಂಬಂಧ ಕಲ್ಪಿಸಿದುದು ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿ-- ಪರಾರ್ಥದ ಮೂಲ-.- 
ಭೀತಿ-ಲೋಭ; ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಂಪ್ರದಾಯ- ಶರಣತೆ-- ಅನುಕರಣ ಪಾಠದಿಂದ 
ಪರಾರ್ಥವು ಸ್ವಭಾ ಾ»ನವಾಗಿ ತಬ. ಇಂಥ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಪರಾರ್ಥವು ಉಳಿದು 
ದೇಕೆ?_. ಪಶು-ಮಾನವನ ಭೇದ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ-- ಅದರಿಂದ ದೇವ_-ಧರ್ಮ- 
ಸಮಾಜಗಳ ಉಡಯ-- ಅವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ |. ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕ !-- ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ 
ಬಂದನ !-- ; 
೩. ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ಕಿ 


"ನಾನು ಎಂಬ ಬಾ ಹ ಹುಟ್ಟು- ಸಾವುಗಳಿಗೆ 
ಇವುಗಳ `` ಸಾ ಎಂದರೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದ 


1 ೩೬್ಪ೦ಂಂ 


ಟೆ ಕಾಲಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ಬಹ ಕೊಲ್ಲು' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ 
ನಿಲ್ಲ ನ್ಯಾಯಸ್ಥಿರತೆ-ಪ್ರಗತಿ ಇವು ಕೇವಲ ಶಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿಯೆ.... " ನಾನಃ' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವು. ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ತಿಗಳ ಸ್ವರೂಪ... ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ 
ಕಾರ್ಯರಂಗ-.- ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥ-.. ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ತ್ತ್ಮ್ನವು-- ನಂಬುಗೆ " ರ ತೆ ?' ಶ್ರ ದ್ಧ ಹೆ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಆಧೀನ 
ದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು... " ಕಾಲ ಕ್ರೈ ಸರದ; ಸಾಹಾಯ ಕಮ... 


೪. ಜನ ಪ್ರಪಂಚ ೧೦೧-೧೨೩ 

" ಪಾಹ 'ವೆಂದರೇನು 7. ಪಾಹ- ಪ್ರಣ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ... ಪಾಪದ 
ಚು ನ ಪಾಪದ ಮೂಲ; ದೇವ ಕರ್ಮ- ಪುನರ್ಜನ್ಮ_-ಪಾಪದ ವ್ಕಾಖೈೆ.- 
ಪಾನಿಯ ಸಂಕಲ್ಪ ತಿಳಿವುದು ದೇವನಿಗೆ-ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ.. ಪಾಪಮಾಡಿಸುವ ಶಕ್ತಿ 
ಯಾವುದು... ಕತ್ಚ್ಯುವಿನ ಇಚ್ಛೆಯೆ?... ಪಾಪವು ಸಂಸಲ್ಪದಲ್ಲಿಯೊ ಬಾಹ್ಯವರ್ತನ 
ದಲ್ಲಿಯೊ-- ಸಂಕಲ್ಪ ಮುಖ್ಯ--ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳು ಸ್ಪ-ಪರ ಹಿತಾಹಿತಗಳನ್ನು ಅವ 
ಲಂಜಿಸಿವೆ.- ಸ್ಹ-ಹರಗಳ ನಿರ್ಣಯ--- ಕಾರ್ಯಾ- ಕಾರ್ಯಕೆಯ ನಿರ್ಣಯ -- 
ಅದಕ್ಕೆ ಬಂತೂ ಯಾವುದು ?-- ಶಾಸ್ತ್ರವೊ ಸಮಾಜವೊ ಸ ಪಾಪಪು್ರಣ್ಯಗಳು 
ದ ಸ್ವ್ರಿಯೋಷದಲ್ಲಿವೆ-. ಅಜ್ಜಾ ನವೆ ಪಾಪ; ಜ್ಞಾ ನನೆ ಪುಣ್ಯ-- 


೫. ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೪-೧೩೮ 


ಯುದ್ಧವು ಏತಕ್ಕಾಗಿ? ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಸವರಾಜವನಪ್ಪಿ ಸ್ಮಶಾನಗೊಳಿಸ 
ಬಹುಥಧೆ?-- ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧ ಬಿಟ್ಟರೆ ಯುದ್ಧ ತಪ್ಸಬಹುದೆ?.- ವ್ಯಕ್ತಿ 


ಕಾ 


ಕೌ [3 


ಸಮಾಜ-- ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊ ವ್ಯಕ್ತಿಗಾಗಿ ಸಮಾಜವೊ-- ವೃಕ್ತಿಸ್ತಾತಂತ್ರ್ಯ-- 
ಸಮಾಜ ಜೀವನ... ಸಮಾಜವೆಂದರೇನು? -. ಸಮಾಜಹಿತವೆಂದರೇನು.- ವೃತ್ತಿ 
ಸ್ಪಾತಂತ್ರ್ಯದಿಂದ ಮಾನವನ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಕಡಿಮೆ... ವಿವಾಹ ಕುಟುಂಬ ಸಂಸ್ಥೆ 
ಗಳಿಂದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ನಷ್ಟವಾಗಿದೆ... ಸಮಾಜ ಹೆಚ್ಚೆಂದರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತ-- 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚೆಂದರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತ... ಮಾನವನ ಸುಖ-ಸಿದ್ಧಿಯ ಕಲ್ಪನೆ-- ಅವನ 
ಶುಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ-- « ಸುಖ'ವು ಯಾವುದು?- - ತನ್ನ ಸುಖವೆ ಸುಖ-- ಅದೇ 
ಶಾಶ್ವತ--ಸುಖದ ಆಶೆ ಸಹಜ--ಸುಖಕ್ಕೆ ಅಳತೆಗೋಲು ವೃಕ್ತಿಯೊ ಸಮಾಜವೊ-- 
ಇದೆಲ್ಲ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಮಸ್ಯೆ. ಸಮಾಜದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಮಸ್ಯೆ... 
ಅದನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ ತಿಳಿವುದೆ ಹಂಬಲ-.- 


ಭಾಗ ೨:- ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದಯೋಗ-೧೩೯-೨೪೭ 

೬. ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೪೧-೧೬೩ 

ಮಾನವನು ಪುರಾತನಿಕೆಯ ದಾಸನು ನಿಜವೆ?-- ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿಯ ಕ್ರಾಂತಿಗೆ 
ಮಾನವನು ಕಾರಣನೆ?.- ಜೀರೆ ಶಕ್ತಿಯಾವುದು?._ ಕರ್ಮವೆಂಬ ಶಕ್ತಿ-- ಹಿಂದು. 
ಇಂದು- ಮುಂದುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದು ಕರ್ಮ--ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಏಕಸೂತ್ರತೆಯ 
ಕಾರಣ-- ಕರ್ಮಶಕ್ತಿಗೆ ಮಾನವನು ಅಧೀನನು-. ಕರ್ಮಬಂಧನವು ವೈದಿಕ 
ಸಂಪ್ರದಾಯ... ಕಾರಣ ಕಾರ್ಯಗಳ ಸಂಬಂಧ-- ಕರ್ಮವೆ ಕಾರಣ-- ಒಳ 
ಜಗತ್ತಿ ನದೆಂದು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಮತ-- ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಸಂಬಂಧವೆಷ್ಟು -- 
ಸದಾಚಾರವು ಸಾಂಫಿಕ ವೃತ್ತಿ: ಗೀತೆಯ ಕರ್ಮ--- ಬೌದ್ಧಮತದಲ್ಲಿಯ ಕರ್ಮ-- 
ಗೀತೆಯ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದವಿಲ್ಲ; ಆಶಾವಾದನವಿದೆ.- ಮೀಮಾಂಸಿಕರ ಕರ್ಮದ 
ವರ್ಗೀಕರಣ-- ಗೀತೆಯ ವಿಶಿಷ್ಟಾರ್ಥ; ಕರ್ಮದ ಫಲವು ಬಂಧನಕಾರಕ; ಕರ್ಮ 
ವಲ್ಲ-- ಮಾನವ ಕರ್ಮಸಂಬಂಧ-- ಫಲದ ಆಶೆ ಇಲ್ಲದೆ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹನಿಳ್ಬಾ- 
ಮಾನವನು ವಿಚಾರಶೂನ್ಯ ಯಂತ್ರವಲ್ಲ-- ಫಲಾಶೆಯಿಂದ ವೃಕ್ತಿತೃಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ-- 
ಕರ್ಮಫಲಸಂಬಂಧ ಅಕೈಸರ್ಗಿಕ-- ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಸುಖ-ಶಾಂತಿ ಹೆಚ್ಚು--ವಾಾನವನು 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೆಂದರೂ ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡದು-- ಕರ್ಮವು 
ಕರ್ತವ್ಯ--ಕರ್ತವ್ಯದ ರೊೂಢಾರ್ಥ ; ಸಹಜವಾದುದು ಕರ್ತವೃ-- ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಯೋಗ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯ-- 
೭. ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೬೪-೧೮೩ 

ಸಹಜವೃತ್ತಿಯ ಅರ್ಥ-- ಲೋಭವೃತ್ತಿ ಯಾವುದು... ಒಂದು ಶಾಶ್ವತ, 
ಇನ್ನೊಂದು ಆಸುಷಂಗಿಕ-- ಲೋಭದಂತೆ ಭೀತ, ಸಂಪ್ರದಾಯ. ರೋಭಕ್ಕೆ 
« ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ತಳಹದಿ ಉದಾ; ನಮ್ಮ ದೇಶಾಭಿವಾಾನ ರೋಭವೃತ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾದುದು--«ನಾನು' ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ಅನಿಶ್ಚಿತ--4ನಾನು' ಎಂದರೆ 


ಸ 


೫ ಡಾ 

ದೇಹವೊ ಮನಸ್ಸೊ-- « ನಾನು' ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿ... ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ « ನಾನು 

ಎಂದಕೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ-- ದೇಹ ಬುದ್ಧಿಗಳು ಅನಿತ್ಯ. « ನಾನು? 
ಎಂಬುದು ನಿಶ್ಯ- ದೇಹ ಬುದ್ಧಿಗಳು ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಅಥಿಶ್ಯ-. ಮೂಲ 
ದೇಹತ್ತವು ನಿತ್ಯ-- ಅದೇ ಪ್ರಕೃತಿ- "ನಾನು. ಬದಲಾವಣೆಯು ಪ್ರಕೃತಿ 
ಧರ್ಮ--ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸುಗಳು ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ-- (ನಾನು ಎಂದರೆ ಚೈತ. 
ನ್ಯವೆ7-- ಚೈತನ್ಯವೆಂದರೇನು-- ಅದು ಪ್ರಕೃ ತಿಯಿಂದ ಬೇರೆಯಾದುದು..- 
"ಜೀವ 'ದಿಂದಲೂ ಜೇರೆ---ಜೈತನ್ಯದ ಸ ರೂಸೋ ಚೆ [ತನಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯ ಸಂಕೇತ: 
ಪುರುಷ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞ ಕ ಚೈತನ್ಯದ ಪ್ರಾ ಜ್‌ ಸ್ವರೂಪ ನಶ್ರ 1 ಪ್ರರ ಅಕ್ಷರ... 
ಪುರುಷೋತ್ತಮ: ಇವು ಮೂರು ೫ಬ ಸ್ವಕೂಪ ಎಂ ಪುರುಷೋತ್ತಮ ಸ್ವರೂಪನೆ 
"ನಾನು?...." ನಾಮ'ವಿನ ಸಂಕೇಶ---" ನ ಅನಿತ್ಯವೆಂದು ತಿಳಿದರೆ ಲೋಭ 
ವೃತ್ತಿ-- ನಿತ್ಯನೆಂದು ತಿಳಿವುದು ಸಹಜವೃತ್ತಿ-- ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿ ಇದೆ; ಸಿದ್ಧಿ ಇದೆ... 


೪. ಅವತಾರ ನುತ್ತು ಆತೊ ಶೀದ್ಭಾ ರ ೧೮೪-೨೨೦೬ 


"ನಾನು 'ನಿನ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥ ತಿಳಿಸುವುದೆ ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶ-- ಗೀತೆ 
ಹೇಳುವುದು ಹೊಸದಲ್ಲ; ರೀತಿ ಹೊಸದು--- ತನ್ನ ತಾನರಿತರೆ ತಾನೆ ಗುರು-- ತತ್ತ್ವ 
ವನ್ನು, ತನ್ನ ನ್ನ ತಿಳಿವುದು ಪ್ರ ಗತಿಗೆ ಸಾಧಕ -- ಸ್ವ-ಸರ ಭೇದದ ಕಡಿತ ಸಂಸ್ಥೆ ಯ 
ತ! ಬೆಳಿಗೆ ಬಃ ಸ್ಫಾಸ್ಥ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಕಡಿಮೆ-- ಆನುವಂಶಿಕ ಮು 
ಗಾರಿಕೆ ಜಾತಿ. ತೆ ಟ್‌ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ-- ವಠಾನವ 
ಮಾನವರ ಸಂಘಟನೆಗಾಗಿ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥೆ-- ಆದರೆ ಆ ಧರ್ಮ? ಬೆಳೆಸಲು ಬಂದ 
ದೇವ-ಧರ್ಮಗಳು ಮಾನವನನ್ನು ಇಳಿಸತೊಡಗಿನೆ. -ದೇವಧರ್ಮವನ್ನು ಬೀರಿ ಬಂತು 
ರಾಷ್ಟ್ರ _-- ರಾಷ್ಟ್ರ ದ ಹಾವಳಿ - ಅದನ್ನು ತಡೆಯಲು ಬಂದಿದೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಂಸ್ಥೆ, ಸರ್ವಾಧಿ 
ಕಾರಿತ್ಯ-. ಹಳೆಯ ಎಡರುಗಳನ್ನು ದಾಟಿದರೂ ಹೊಸವು ಇದಿರಿಸುವುವು-- ಜಿಳೆದು 
ದೆಲ್ಲ ಬೂ ದೋಷವೆಲ್ಲಿ-.. ತನ್ನ ತಾನರಿಯದಿರುವುದೆ ತಪ್ಪು-- ಬುದ್ಧಿ 
ಶಕ್ತಿಯ ಪ್ರಮಾಣ ಭೇದವೆ ದೋಷಮೂಲ-- ಆಹಾರದಿಂದ ಗುಣಭೇದ-- ಆಹಾ 
ರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಸಮತೆಯೆಲ್ಲಿದೆ .. ಏರಿಳಿತಗಳು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದ?. ದುಷ್ಟರ 
ಪರವನಾತ್ಮರ ಅವತಾರವು ಅನಂತ-- ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಸುವವರು ಅವತಾರ 
ಪ್ರುರುಷರು-- ಇನರು ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಇರುವಶಲ್ಲ-. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ದೇವನ 
ಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುನಿನ ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯು ದೇವ. ಸಪರಮಾತ್ಮ-- 
" ಅನತಾರಪುರುಷ'ವು ಒಂದು ಶಕ್ತಿ; ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲ-- ಮಾನವಸ್ಮಭಾವದ ತಿ ತ್ರಿಗುಣಾ 
ತ್ಮಕ ಸ್ವರೂಪ-- ದೇನನು ಮಾನವರ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ.-- 1 
ಸಿದ್ಧಪುರುಷನಿಗೂ ದೇವನಿಗೂ ಸಾಮೃನಿದೆ-. "ಉನ್ಭರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ' ಎಂಬುದೇ 
ದಾರಿ. 


೯. ಯುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶ್ರಜೆ 


ಇವಿ ಛ 


ಮಾನವನು ಶ್ರೇಷ್ಠ ಪ್ರಾಣಿ-- ಅವನ ಜ್ಞಾ ನಸಾಧನೆಗಳು ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳು. - 
ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯಶಕ್ತಿ ಯಂತ್ರಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿದೆ. ಅವುಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಷೇತ್ರ 
ಸಂಕುಚಿತ-- ನಂಬುಗೆಯೆ ಪ್ರಧಾನ-- ಅನುಭವ ಭಿನ್ನತೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಪರ 
ತಂತ್ರತೆ- ಅವು ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾ ನಕೊಡದೆ ಇದ್ದರ ಅಜ್ಜಾ ನಕ್ಕೆಳೆಯಬಲ್ಲವು..- 
ಇಂದ ಮನಸ್ಸು... ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕೈಗೊಂಜೆಯಾಗಬಲ್ಲುದು.... 
ನಿಗ್ರಹಿಸಿದ ಮನಸ್ಸೂ ಜ್ಞಾನಸಾಧನವೆನಿಸದು- ನಮ್ಮ ಅನುಭವವೆ ನನ್ಮು ಮನಸ್ಸು---. 
ಜ್ಞಾನವು ಅನುಭವಾತ್ಮಕವಲ್ಲ-- ಜ್ಞಾನಸಾಧನೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯ ಸ್ಥಾ ನಮಾನ-- 
ಬುದ್ಧಿಯ ಸ್ನರೂಪ-- ಜ್ಞಾ ನಸಾಧನೆಗೆ ಅಯೋಗ್ಯ-.- ಇಂದ್ರಿಯ-ಮನಸ್ಸು-ಬುದ್ಧಿ 
ಇವುಮೂರು ಜ್ವ್ಞಾಾನಸಾಧಕವಲ್ಲ.- " ಜ್ಞಾನದ ಅರ್ಥ-- ಬುದ್ಧಿ- ಮನಸ್ಸು-ದೇಹ 
ಇವುಗಳ ತೆ ಅವಲಂಬನ--- ಬುದ್ಧಿ ಸರಿಸ್ಸಿ ತಿಗೆ ಸ ಡಕ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾ ನ: 
ಸಾಧನವಾವುದು? ಅಶಕ್ತಿ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಆತೆಯಲ್ಲಿ ? ? ಭರವಸೆಯಲ್ಲಿ ? ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಇ 
ಶ್ರ ದ್ದೆ ಯೆ ಆಶಕ್ತಿ-- ಜೀವದ ಆದಿಶಕ್ತಿ ಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಮೀರಿದೆ. 
ವ್ರಶ್ಜಿ ಶ್ರ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯ ಉಪಯೋಗ ಉಪಯೋಗಿಸುವವನನ್ನು ಸಾ ಅದು 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು, ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು-- ಶ್ರದ್ಧೆ- ಭಿನ್ನತೆ ಸಹಜ-- ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಸ್ವರೂಪ. 
ದ್ಧ್ಗೆಯ ಯು ಕೇವಲ ವತಾನವಾವಲಂಜಿಯುಂ-.. ಸಮದೃಷ್ಟಿಯ ಶ್ರದ್ಧೆ ಸಮರ್ಪಕ. 
ದೈಗನುಗುಣವಾಗಿ ಸಿದ್ಧಿ... ಸಿದ್ಧಿಗೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಬೇಕು 


ಇ 


೮. (( 


(೬ (ಆ. 


೧೦. ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ; ೨೩೦-೨೪೭ 


ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಮಹತ್ತ್ವ-- ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಸಮಸ್ಯೆ-- ಏರಿ 
ಳಿತಗಳು 0. 630ಟುದು ತಸ ಪ್ರಗತಿ ಅವ್ಯಾಹತ ಶಡೆಯದಿದ್ದರೆ... 
ಜ್ಞಾನ ಪ್ರಗತಿಸಾಧಕ... ಅಜ್ವ್ವಾನ ನಿರ್ಯಾತ 0023 ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ 
ಸ್ಥಾನ-- ಸಂ ಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ ಸೋತು ಸ್ಪಾತಂತ್ರ್ಯ್ಯ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ ಮಾನವನು... 
ಜಂದಣ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ- ಉಪನಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆ... 
ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗದ ಮೋಸ್ಷನಿಚಾರ-. ಜೀವನವೆ ಬಂದಾದಾಗ ಮೋಶಕ್ಪ-- ಜೈನರ 
ಮೋಕ್ತದ ಕಲ್ಪನೆ: ಜೀನನವನ್ನು ಸಮರಸಗೊಳಿಸುವ ಸ್ಟೂರ್ತಿ-- ಬೌದ್ಧರ 
ಇ೪ರ್ವಾಣ : ಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಿ ಇಂದಿ ಯಗಳನ್ನು ಹದಗೊಳಿಸುವುದು... ಮೋಕ್ರವು 
ಸಿದ್ದಿಯಲ್ಲ ಸಾಧನ... ಮೋಕ್ಷವು ಮುನ್ನೋಟ... ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ಮೋಶ್ಪ-.- 
ಮೋಕ್ಸನಿದೆಯೆಂದೆ ಜಿಳವಣಿಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ .. ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಅರ್ಹತೆ ಆಚಾರದಲ್ಲಿ... 
ಅನುರತೆ ಮೋಕ್ಷ; ಅರ್ಜುನನ ತೊಡಕು ವ್ಯವಹಾರದ ತೊಡಕು... ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಕಾರಣ. " ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯ ಪುರುಷ ' ಶಕ್ತಿ-ವ್ಯಕ್ತಿ. ತನ್ನ ತಾನರಿಯುವುದಳ 
ಹೆದ್ದಾರಿ. ಆಚಾರ-ಶ್ರಜ್ಞ ಮುಖ್ಯ-. ವತಾನೇಕಂ ಶಗಣಂ ವ್ರಜ... ಸರ್ವ 
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ಧರ್ವಾನ" ಪರಿಶ್ಯಜ್ಯ.. ಅರ್ಜುನನ ನಿಚಾರಗೊಂದಲ ದೂರಾಯಿತು... ನಿರ್ಣಯ 


ನೊಡದ ಬುದ್ಧಿ ಕೊರಳೊಳಗಿನ ಗುದ್ದಿ... ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಸಂಶಯಕ್ಕೆ ಸವತಾಧಾನ.... 


ಇಂತಹ ಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನರಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆ. ಜಯ-ಸತ್ಯ ಇವು ಇರುವುದು 
ಖಂಡಿತ. 


ಬಾಯ್ಕಾತಿನ ಬ್ರಹ್ಮಚ್ಚಾನ 
೧ 


ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ವುಹಾಭಾರತದ ಒಂದು ಅಂಗವಾಗಿ ಒಂದು ಅಧ್ಯಾಯ 
ವೆನಿಸಿ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ನಮಗೆ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಅನೇಕ 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಗೀತೆಯು ಒಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಗ್ರಂಥವೆನಿಸಿಯೆ, ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಸಮವೆನಿಸಿ--ಅದೇಕೆ ?-- ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾದ ಮಹತ್ತ್ವದ 
ಹೆಚ್ಚಾದ ಪೂಜ್ಯತೆಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಧಾರಗ್ರಂಥ ಎಂದು ಜನಸಾಮನಾನ್ಯತೆಗೆ 
ಪ್ರತೀತಿ ಇದೆ... ಆದರೂ ಭಾರತದ ಭೀಷ್ಮಪರ್ವದಲ್ಲಿ " ಭಗವದ್ಗೀತಾಪರ್ವ' 
ಎ೦ಬ ಶಿರೋಭಾಗದಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನ ದೊರಕಿದೆ ಎಂಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಇತಿಹಾಸದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅದನ್ನ ಭೃಸಿಸುವವರು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಅಪಾರವಾದ, ಗಹನ 
ವಾದ ಆ ಮಹಾಭಾರತವೆಂಬ ವನದಲ್ಲಿ ಅಲೆದಲೆದು ದಣಿದ ದಾರಿಕಾಂನಿಗೆ ಗೀತೆ 
ಯೊಂದು ಸುಂದರ ಸರೋವರದಂತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಮಾತು, ಶೈಲಿ, 
ಸಂಗತಿ, ಸಂನಿವೇಶ್ಶ ಅಲಂಕಾರ ಮೊದಲಾದವುಗಳನ್ನು ಆ ಸರೋವರದ ದಂಡೆ 
ಯಕ್ಲಿ ಮಲಗಿದಲ್ಲಿಯೆ ನೋಡಿ ತಣಿಯುವುದು ಆ ದಾರಿಕಾರನ ಮನಸ್ಸು. 

ಭಗವದ್ಗೀತೆಯು ಸರೋವರದಂತೆ ಎಂಬ ಉಪಮೆಯ ಸಹಾಯದಿಂದ 
ಅನ್ನೂ ಒಂದು ಸಂಗತಿಂಗುಹ್ತು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಆ ಸರೋವರದ ತಿಳೆ 
ನೀರಿನಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಪಡಿನೆಳಲನ್ನು ನೋಡಿಕೊಂಡ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ದಾರಿಕಾರನು ಅದರಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ಬಿಂಬವನ್ನೈ, ತನ್ನ ಇಂಗಿತವನ್ನೆ, ತನ್ನ ಹೃದ್ಧತವನ್ನೆ ಕಂಡುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. 
ವೇದಾಂತಿಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವೇದಾಂತ- ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯೆ ಕಂಡುಬಂದಿದೆ; ಭಕ್ತನು 
ಭಕ್ತಿಮಾರ್ಗವನ್ನೆ ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾನೆ; ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಗೆ ತತ್ತಜ್ನಾನ; ಕವಿಗೆ 
ಕಾವ್ಯ; ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರೃಜ್ಞ ನಿಗೆ ನೀತಿಶಾಸ್ತ್ರ-- ಹೀಗೆ ಅವರವರಿಗೆ ಆಯಾ ಸಂದೇಶ 

ನ್ನು ಗೀತೆಯು ಮುಟ್ಟಿಸಿದೆ- 

ಇದೊಂದು ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದ ಗೂಢ. ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಸಂಗತಿಯು ಅನೇಕರಿಗೆ ಅನೇಕ ರೂಪವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು ಇಂದಿನವರಿಗೆ ಅಶಕ್ಕೃ 
ವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮೆ ಅನುಭವಗಳೆಲ್ಲ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಾಪೇಕ್ಟೆವಾಗಿರುವವು. 
ಒಬ್ಬನ ನ್ಯಾಯ: ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ ಅನ್ಯಾಯ, ಒಬ್ಬನ ಹಿತ ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ಅಹಿತ, 
ಒಬ್ಬನ ಸಂತೋಷ ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ದು8ಖ--ಹೀಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದು ದಿನದ ವ್ಯವ- 
ಹಾರದ ಅನುಭವದಿಂದಲೂ ಒಪ್ಪತಕ್ಕ ವಶಾತು, ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಂದ 


ಳ್ಳ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಗಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಗೀಕೆಯಲ್ಲಿ ವೇಡಾಂತಿಗಳೆ ದ್ರ್ರೈತಃ 
ಅದ್ರೆ ತ ವಿಶಿಷ್ಟಾ ಚ ಕ್ರಿತ ವುಂತಾದ ಪರಸ್ಪರ ಭಿನ್ನ ವಾದ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು 
೫ ಸ್‌ ಆಶ್ಚರ್ಯವೆನಿಸದು. ಆದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 
ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು: (೧) ) ಗೀತೆಯ ಅನೇಕ ಅರ್ಥಗಳು ಪರಸ್ಪರ 
ನಿರೋಧಕವಾದವುಗಳೂ ಆಗಿವೆ, (೨) ಈ ವಿರೋಧಕ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಕಂಡವರು 
ಸಾಮಾನ್ಯರಲ್ಲ, ಪ್ರತಿಭಾವಂತರಾಗಿದ್ದಾ ರೈ ಬುದ್ದಿಶಾ ಲಿಗಳಾಗಿದ್ದಾ ರೈ. ಇಂತಹರಿಗೆ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಕಾರ್ಥಗಳನ್ನು ಕಾಣಿಸುವ ಗ್ರಂಥವು ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿರ 
ಬಹುದೆ ಸಮಂಜಸನೆಸಿಸಬಹು.. ಸಂಶಯ ಹುಟ್ಟು ವಂತಿದೆ,. ಅತ್ಯಂತ 
ಡವ ಯಾವ ಕವಿಯಲ್ಲೂ ಬುದ್ಧಿಯ ದ್ಯೋತಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಎರೋಧಾ- 
ಭಾಸವು ಅಲಂಕಾಂವೆನಿಸಿದರೆ, ಪರಿಹಾರವಿಲ್ಲದ "ಎಿಶೋಧವು ಅಂಧಃಕಾರವೆನಿಸು 
ವುದು, ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಸುತ್ಮುಗಟ್ಟಿದ ಕಾಲುಷ್ಯದ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೆನಿಸುವುದು. 
ಗೀತೆಯ ಗ್ರಂಥ ಕರ್ತನಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಕಾಲುಷ್ಯವಿಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ಸಂದೇಶವು ನಿಜ 

ವಾಗಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ ಮೋಹವನ್ನು "ಹುಟ್ಟಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ ಎ೦ಬ ಮಾತು ನಿಃ8ಸಂದೇಹ 
ವೆಂದು ಗೀತೆಯೊಳಗಣ ಗಿಕಾನತ ಮೊದಲು ಹೇಳಬಹುದು. ರಣಾಂಗಣದ 
ಸಂನಿವೇಶ, ಸುತ್ಕಲೂ ಸೈನ್ಯ ತಂಡಗಳ ಕಲಕಲ, ಕೊಲ್ಲುವ ಆತುತತೆ, ಜೀವದಾಸೆ 
ಬಿಟ್ಟ ಮನಸಿನ ವ್ಯ ಗ್ಪ ಸ್ವತ, ಹುಮ್ಮಸ-ಹೆದರಿಕೆ-ಹಂಬಲ-ಹೋರಾಟಿಕೆ ಇವು 
ಸತರ ಹೃ ದಯದಲ್ಲುದ್ದ ನಿಸಿದ ಅಸ್ಥಿರತೆ-- ಇ೦ತಹ ಪ೦ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸಮಗ) 
ಉಪದೇಶವನ್ನು ಶಕ್ಕ್ದ 'ಬಾದಷ್ಟು ಎರಗು ಚಿತ್ಕನಾಗಿ '“ೀಳಿಕೊಂಡು ಕೊನೆಗೆ 
ಅರ್ಜುನನು 


ಇವಿ ಮ ೯ ಇಡು 6 ಇ 
ನಷ್ಟೋ ನೋಹಃ ಸ್ಮೃತಿರ್ಲಬ್ಬಾ ತತ ಪ್ರಸಾದಾನ ಮಯಾಂಚ್ಯುತ 


ಸ್ಥಿ ತೋಂಸ್ಮಿ ಗತಸಂದೇಹಃ ಕರಿಸ್ಕೆ ವಚನಂ ತವ 
ಎಂದು ಹೇಳುವನಿಷ್ಟೇ ಇಲ್ಲ, ಅದರಂತೆ ವ್ಯ ವಹರಿಸುವನು. ಒಂದು ವೇಳೆ ನಮ್ಮ 
ಅನೇಕ ಆಚಾರ್ಯರು, ಪಂಡಿತರು, ಳಕು, ಜಿಜ್ಞಾಸುಗಳು ಇವರೆಲ್ಲರೂ 
ತೋರಿಸಿದ ಬೇರೆಬೇರೆ ಅರ್ಥಗಳಿಲ್ಲ ಗೀತೆಯಿಂದಲೆ ಹೊರಡುವಂತಿದ್ದರೆ ಅರ್ಜುನನು 
"ನಷ್ಟೋ ಮೋಹಃ' " ಗತಸಂದೇಹಃ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಈ ಬೇರೆ 
ಬೇರೆ ಟಿ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಕ ಅರ್ಥಗಳಿಂದ ಮೋಹವು ಹೆಚ್ಚಾಗುವಂತಿದೆ 
ಯಲ್ಲದೆ ನಷ್ಟವಾಗುವ ಸಂಭವ ಕೂಡ ಇಲ್ಲ. 


ಖಿ 


ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿಯ ಮೂಲಸಂನಿವೇಶವೆ ಇಡೆ ಎಂದು `ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ "ಕರಿಷ್ಕೇ ವಚನಂ ತವ ' ಎಂಬುದರ ಸುಸಂಬದ್ಧ ತೆಯು ಪ ತತ 
ವಾಗುವುದು. ಒಂದುವೇಳೆ ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದ ಕತೆಗೆ ಯಾವ ರೀತಿ 


ಜಿಜಾಸೆ ೫ 
ಹಿ 


ಯಂದಲೂ ಸಂಬಂಧಿಸದೆ, ಅನೇಕ ಪಂಡಿತರು ಅಜಭಪ್ರಾಯಪಡುವಂತೆ ಮೊದಲು 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ರಚಿತವಾಗಿ ಆ ಮೇಲೆ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಜೋಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದರೆ 
ಕೇವಲ ಸಂದರ್ಭಕೃನುಸರಿಸಿ ಜೋಡಿಸುವಾಗ ಕರಿಷ್ಯೆ ವಚನಂ ತವ ್ಯ 
ಮುಂತಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನೂ ಜೋಡಿಸಿದೆ. ಎಂದು ಹಾಳಡನು: ನಮ್ಮ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಆಚಾರ್ಯರು ಗೀತೆಗೂ ಮಹಾಭಾರತದ ಕತೆಗೂ ಯಾವ 
ಸ೦ಬಂಧವನ್ನೂ ಹಜ್ಚಿಕೊಂಡಂತೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ, ಗೀತೆಯು ತಾ 
ಗ್ರ೦ಂಥ ಎಂದೇ ಅವರು ಅದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹಚ್ಚಿರುವರು. . " ಪ್ರವೃತಿ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ, ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಪರವಾದಂಥ (ಶ್ರೀ ಇಹ 
ವನ್ನು ಶಾಂತಿಪರ್ವದಲ್ಲಿ ಉಪದೇಶಿಸಿದ ಮಹಾಭಾರತದ ಧೋರಣೆಗೆ ವಿರುದ್ದವಾದ 
ನಿವೃತ್ತಿಪರ ಧರ್ಮವನ್ನು ಆ ಮಹಾಭಾರತದ ಒಂದು ಅಂಗಭೂತವಾದ ಗೀತೆಯು 
ಉವದೇಶಿಕುತ್ತ ' ಎಂದು ಲೋಕಮಾನ್ಯ ತಿಲಕರು ಹೂಡಿದ ಆರೋಪವು 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಆಚಾರ್ಯರಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುವುದೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು 
ಲಸ್ಸ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದ ಒಂದು ಅಂಗ ಎಂದು ಲೋಕ 
ಮಾನ್ಯರ ಆಗ್ರಹ, ಗೀತೆಗೂ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೂ ಯಾವ ಸಂಬಂಧವೂ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಮತಸ್ಮಾಪಕಾಚಾರ್ಯರ ಗ್ರಹಿಕೆ. ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ ಜೋಡಿಸಲ್ಪ್ಬ 
ಟ್ಟುದು ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಗೃಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು ಶಕೊಳ್ಳಲಾಗಿತ್ತು 
ಎ೦ದು ಊಹಿಸುವಂತಿದೆ. ವೈಷ್ಣವಭಕ್ಕಿಮಾರ್ಗದ ಕನ್ನಡ ಜೈವಿನಿಭಾರತವನ್ನು 
ರಚಿಸಿದ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಪೀಶನು ಒಂದೆಡೆಗೆ ಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾ ನೆ 
ಅತ [ಮೇಧದ. ಕುದಿರೆ:ನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಅರ್ಜುನನು ಆ ಕುದಿರೆಯನ್ನು ಮರಳಿ 
ತ್‌್‌ ಉಪಾಯವನ್ನು ತತ್‌ ಕ್ಸ್‌ ಣವೆ ಕೈಕೊಳ್ಳದೆ ಮೈಷ್ಣವಾಗ್ರಣಿ ಯಾದ 
ಚಂದ್ರಹಾಸನ ಕತೆ ಗುತ್ತ 1... ಓಡುವ ಆಗ ನಾರದ-ಅರ್ಜುನ ಇವ 
ರೊಳಗೆ ಈ ರೀತಿ ಚರ್ಜೆ ನಡೆಯುವುದು. 


ಸಮಯವಲಳ್ಳಿದು ನಿನಗೆ ಪಾರ್ಥ ಸಿಕ್ಕಿರ್ದಪುವು 

ವಿಮಲಮುಖ ವಾಳಿಗಳ್ಬಿಂತಿಸುತಿಹಂ ಮರೀ 

ರಮಣನಿಭಪುರದೊಳೆನೆ ಫಲುಗುಣಂ ನರರ ಬಾಳ್‌ ಚಿರಕಾಲಮಿಸ್ಪುದಿಲ್ಲ॥ 
ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಕೇಳದಿರಬಹುದೆ ವೈಷ್ಣವಕಥೆಯ | 

ನಮಮ ಶನಗಾವ ಪೊಳ್ತುಭಯ ಬಲಮಧ್ಯದೊಳ | 
ಕಮಲಾಕ್ಷನೊರೆದ ಗೀತಾಮೃತವನಾಲಿಸಲ" [ ೨೮. ೧೩] 


ಹೀಗೆ ಗೀತೆ ಮತ್ತು ಮಹಾಭಾರತ ಇ.ವುಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧ ಕ್ವ್ಯಾಗಿದ್ದ--ಮತ 
ಭೇದದಿಂದ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧಕಾರ್ಥಗಳು ಗೀಕಿಗೆ ಒದಗೆುವುವು ; ಅದಕಾಗಿ ಈ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಆರೇ ನೊ ಹಪ್ರದು ಮಹತ್ತ್ವದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ಯಾವದೊಂದು 


ವಿ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಮಾತಿನ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಲು ಆ ಮಾತಿನ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡುವುದು ಆವಶ್ಯಕವಿದ್ದಷ್ಟೆ ಗೀತೆಗೆ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಂದರ್ಭ 
ವಿದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎಂದು ನೋಡುವುದು ಆವಶ್ಯಕವಿದೆ, ಲೋಕಮಾನ್ಯ ತಿಲಕ, 
ನ್ಯಾಯಮೂರ್ತಿ ತೆಲಂಗ ಮೊದಲಾದ ವಿದ್ದ್ಹಾಂಸರು ಗೀತೆಯು ಮಹಾಭಾರತದ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಮಂಜಸವಾಗಿ ಹೊಂದುವುದು. ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಮಿಕ್ಕು ಅನೇಕರು ಗೀತೆಯು ಪ ತ್ಯೇಕವಾದ ಗ್ರಂಥವಾಗಿದ್ದು ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೆ 
ಆ ಮೇಲೆ ಜೋಡಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಗೀತೆ ಮತು, 
ಮಹಾಭಾರತ ಇವೆರಡರಲ್ಲೂ ಒಂದೇ ವಿಚಾರಥೋರಣೆ ಇದ್ದುದರಿಂದ ಗೀತೆಯು 
ಮಹಾಭಾರತದ ಅಂಗ ಎಂದು ಲೋಕವನಾನ್ಯರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಆದರೆ ಈ 
ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಅಷ್ಟು ಸುಸಂಬದ್ಧತೆ ಇಲ್ಲ; ಗೀತೆಯ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹಚ್ಚುವಾಗ 
ಗೀತೆಗೂ ಮಹಾಭಾರತಕ್ಕೂ ಯಾವ ಸಂದರ್ಭವಿದೆ ಎಂದು ನೋಡುವುದೊಂದು 
ಕಡೆ, ಮಹಾಭಾರತದ ಅರ್ಥವೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲೂ ಪ್ರತಿಪಾದಿತವಾಗಿದೆ. ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದೊಂದು ಕಡೆ ! ಎರಡರ ಸಂಬಂಧಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಗೀತೆಗೆ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಹಚ್ಚುವುದು, ಎರಡರ ಅರ್ಥಕ್ಕುನುಸರಿಸಿ ಎರಡರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸು 
ವುದು ! ಇದೊಂದು ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿಚಾರಸರಣಿಯಾಗಿದೆ. ಏನೇ ಇರಲಿ. ಈ 
ಎಲ್ಲ ವಿದ್ವಾಂಸರ ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿಂದ ಈ ಪರಸ್ಪರ-ಸ೦ಬಂಧದ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಎಷ್ಟು 
ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಮಾತ್ರ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಎದ್ದು ನಿಲ್ಲುಪ್ರದು. 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಾವು ಒಂದು ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡೋಣ. ಗೀತೆಯು ಮೂಲ 
ದಿಂದಲೆ ಮಹಾಭಾರತನ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಕೆಲಹೊತ್ತು 
ಬದಿಗಿರ ಸೋಣ. ಮೂಲ ಮಹಾಭಾರತವೆ ಯಾವ ರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದಿತು ಎಂಬುದರ 
ನಿಷಯವಾಗಿಯೆ ಇದುವರೆಗೆ ತಜ್ಞರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯ-ತರ್ಕ-ವಿವಾದಗಳು ನಡೆದಿವೆ. 
ಆದುದರಿಂದ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಮಗೆ ಉಪಲಬ್ಧವಿದ್ದ ರೂಪವನ್ನೆ ಮಹಾಭಾರತದ ರೂಪ 
ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳೋಣ. ಈ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ, ಮೊದಲೆಯೆ ಹೇಳಿದಂತೆ, 
ಗೀತೆಯು ಒಂದು ಉಪಪರ್ವವಾಗಿ ನಮಗೆ ದೊರಕಿದೆ... ಮಹಾಭಾರತದ 
ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಾರಂಭದ ಸಂನಿವೇಶವಿದೆ. ಎರಡೂ ಕಡೆಯ ಸೈನ್ಯಗಳು ಸಜ್ಜಾಗಿ, 
ಇದಿರಾಗಿ ನಿಂತುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಆಗ ತನ್ನ ಇದಿರು ನಿಂತ ಹಿರಿಯರನ್ನೂ ಗುರು 
ಗಳನ್ನೂ ಸರಿಕರನ್ನೂ ಸಂಬಂಧಿಕರನ್ನೂ ಕಂಡು " ಇವರು ನಮ್ಮವರು, ಇವರನ್ನು 
ಹೇಗೆ ಕೊಲ್ಲಲಿ ? ಇವರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಜನರಿಗೆ ಕಲಹದ 'ಸಂಬಂಧವೆ ಇಲ್ಲ, ಅಂತಹ 
ನ್ನ್ನ ಯಾಕೆ ಕೊಲ್ಲಲಿ? ಇದು ಅನ್ಯಾಯ | ಇದು ಪಾಪ! ನನ್ನ ಕಡೆಯಿಂದಾ 
ಗದು ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರವನ್ನು ಚಲ್ಲುವನು. ಇದೇ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ. 
ಈ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆ ಏನೊ ಮೂಲಕತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆಯೆ ಇದೆ. ಆದರೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದರೆ ಕೆಲವು ಸಂಶಯಗಳು ಹುಟ್ಟುವುವ. 


ಸೆ ೭ 


೧. ಮೊದಲನೆಯ ಮಾತೆಂದರೆ, ಈ ಸಂನಿವೇಶವೆ ಅಸಂಭವನೀಯಪವೆನಿಸು 
ವುದು, ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಸೃತ್ರಿಯನು, ಆದರ್ಶವೀರನು; ಇಡಿಯ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ತೋರಿಸಿದ ಅವನ ಸ್ನಧಾವಚಿತ್ತ ಶ್ರಕ್ಕೂ ಗೀತೆಯ ಪ್ರಸ್ತಾವನೆಯಲ್ಲಿಯ ಅವನ 
ಮನಃಪ್ರವೃತ್ತಿಗೂ ಎಸ ಷ್ಟೂ ಹೊಂದಿಕೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


೨. ಆದರೆ ರಣಾಂಗಣದ ಈ ಸಂನಿವೇಶವೆ ಅದ್ಮಿತೀಯವಾಗಿದೆ, ಇಂತಹ 
ವೀರಸಮೂಹವು, ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಬಂಧುಬಳಗದವರು ಹೀಗೆ ಒಟ್ಟುಗೂಡಿ ಅವನನ್ನು 
ಇದಿರಿಸಿದ್ದು ಇದೇ ಮೊದಲು ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಈ ಮಾತು 
ಅಷ್ಟೊಂದು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ, ವಿರಾಟಿಪರ್ವದ ಗೋಗ್ರಹಣದ ಸಮಯದಲ್ಲಿ 
ಇಂತಹ ಸಿ ತಿಯೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪ್ರಾಸ್ಮವಾಗಿದ್ದಿತು. ಅದೇಕೆ--ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಆಸಿ ಸ್ಥಿತಿಯು ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚು  ಬಿಕ್ಕುಟ್ಟಿ ನದಾಗಿದ್ದಿತು ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು, ತ ವಸರ, ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ನೋಗ ಕ. ಯುದ್ದ ದಲ್ಲಿಯಂತೆಯೆ 
ಭೀಷ್ಮು-ದೊೋಣಾದಿ ಹಿರಿಯರು, ದುರ್ಯೋಧನಾದಿ ಚಾಂದ ಗು, ಕರ್ಣ 
ಮೊದಲಾದ ಮಹಾನುಭಾವರು, ಯಾವುದರ ಹೊಣೆಯಿಲ್ಲದ ಲಕ್ಸ್ಟಾವಧಿ ಸೈನಿ 
ಕರು ಇದಿರು ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಗೋಗ್ರಹಣದ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನ ಸಾರಥ್ಲ 
ವಿರಲಿಲ್ಲ, ಸಕಲ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳ ಸಾನ್ನಿ ಧ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ, ಭೀಮಾದಿ ಬಂಧುಗಳು ಬದಿ 
ಗಿರಲಿಲ್ಲ, ಲಕ್ಬ್ಪಾ ವಧಿ ಸೈನಿಕರು ಬೆನ್ನು ಕಟ್ಟ ನಿಂತಿರಲಿಲ್ಲ... ಹೀಗಿರುವಾಗಲೂ 
ಕಾಲ್ಕೊಡಕಿನ 2೫ ಉತ್ತರಕುಮಾರನನ್ನು ಸಾರಥ್ಯ ಕೆ ಬಿಗಿದು ಕಟ್ಬ್ಪೆ ಏಕೈಕ 
ವೀರನಾಗಿ ಆರ್ಭಟಿಸಿ ಕೌರವ ಸೈನ್ಯವನ ನ್ನು “ದೇಸಿ "'ಗೋಗಳನ್ನು ಗೆದ್ದನಲ್ಲ! 
ಆ ನಪುಂಸಕ ವೇಷಧಾ£ಯಾದ ಅರ್ಜುನನ ಪೌರುಷವೆತ್ತ? ಈಗ ಪ್ರುರುಷವೇಷ 
ದಲ್ಲಿದ್ದ ಅರ್ಜುನನ ಕ್ಲೈಬ್ಯವೆತ್ತ? 


ತ್ಮಿ 


ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳಿಂದ ಸಂಶೋಧಕರಿಗೆ ಸಹಾಯ ದೊರಕ 
ಬಹುದು. ಗೋಗ್ರಹಣದ ಕತೆಯಾಗಲಿ, ಗೀತೆಯ ಸಂದರ್ಭವಾಗಲಿ ಯಾವು 
ದಾದರೊಂದು ಪ್ರಕ್ಷಿಪ್ಮವಿರಲೇಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಹಟಿತೊಡಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಈ ಮೊದಲೆಯೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ನಮಗೆ ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳು ಅಪ್ರಸ್ತುತ. ಗೋ- 
ಗ್ರುಹಣವೂ ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಉಪಲಬ್ಬನಿದೆ, ಗರ 
ಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಉಪಲಬ್ಬವಿದೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೇ ನಾವು ಮುಂದೆ 
ಸಾಗುವೆವು. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಗೋಗ್ರಹಣದ ಯುದ್ಧಕ್ಕೂ ಗೀತಾಪ್ರಸ್ಮಾವನೆಗೂ 
ಗ್ರಂಥಕರ್ತನ ದ ಹ ಯಿಂದ, ಉದ್ದಿಶ್ಶದಿಂದ ನಿಕಟ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ೫ದು ನಮ್ಮ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಕ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ನಾವು ಅರಿತುಕೊಳ ಸಬೇಕು. ಅರಿತುಕೊಂಡ 
ಲಿಯೆ ಗೀತೋಪದೇಶನ ಸಾಮಂಜಸ್ಯವು, ಸ್ಪಾರಸ್ಯವು ೪ ಮಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹೊಳೆ 


೮ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಯುವುದು ಎಂಬ ಉದೆ ಶವೂ ಗ |ಿಥಕರ್ತನದಿರಬಾರದೇಕೆ ? ನಿಜವಿದ್ದ ಸಂಗತಿ 
ಎಂದರೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಎಷ್ಟರ 
ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ, ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವೆವೊ ಅಷ್ಟರ ಮಚ್ಚಿ ಗೆ 
ಗೀತೋಪದೇಶದ. ಸಮರ್ಪಕತ್ತ್ವವು, ಸತ್ಯವು ನಮಗೆ ಹೊಳೆಯುವ ತೆಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ ಬೇಕಾದರೆ ಜು ಪಾಗಿದೆ ಪರಿಸ್ಕಿ ತಿಯನ್ನೂ ಕೇಳುವವನ 
ಮನಸ್ಸ ತಿಯನ್ನೂ ತಿರುಕ 1 ನಮ್ಮ ಜ್ಯಾ ನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಯಾಥಾರ್ಥ್ಯ 
ಒದಗುವುದು. 1 ವಹತನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆ ಸಂದಭ ಭಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಮನಃ 
ಸ್ಹಿತಿಯಲ್ಲಿ, ಅದೇಕೆ ?--ಧ್ರನಿಯ "ಬೇರೆಬೇರೆ ಏರಿಳಿತಗಳಿಂದ ಕೇಳಿದರೂ ಕೂಡ ಆ 
ಮಾತಿಗೆ ತದನುಸಾರ ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ, ಸಮಯಕ್ಕೆ, ಪರಿ 
ನ್ವಿತಿಗೆ, ಕಾಲವನಾನಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಸತ್ಯದ ಸ್ತರೂಪ ಕೂಡ ಬದಲಾಗ ಬಹು 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿಯೆ ಅನೇಕ ಕತೆಗಳಿಂದ ಕಾಣಬಹುದು. [ಉದಾ : 
ವಿಶ್ವಾಮಿತ್ರನು ಶೃಪಡಮಾಂಸವನ್ನು ತಿನ್ನುವಾಗಿನ ಸಂವಾದ] * ಅದರಂತೆಯೆ 
1. ಇಂಡ್ಲರು ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬೇಕೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬೇರೆ; ಬೃಹನ್ಪ 
ಜಿಯ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ತಿ ಬೇರ ಭಾರತರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿಯ ಚ ಮನಃಸ್ಟಿ ತಿ ಬೇರೆ; 
ಆದುದರಿಂದ ಆಗ ತೋರದ ಸಂಶಯಗಳು, ತೋಚದ ವಿಚಾರಗಳು, ತುಳುಕದ 
ಭಾವನೆಗಳು ಈಗ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವುವು. 
ಬೃಹನ್ನ ಡೆಯ ಇ ದಿ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಹೋದಾಗ ತನ್ನ 
ವಿಚಾರವು ಅವನಿಗಿರಲಿಲ್ಲ; ಎಿರಾಟನು ತನ್ನ ದೊರೆ, ತನಗೆ ಆಶ್ರಯ ನ್ನುಕೊಟಿ ವನು, 
ಅವನು ಪೇಜಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ, ದೊರೆಯ ಸೇವೆಯನ್ನು -- ಮಾಡತ 
ಕುದ್ಧು--ಎಂಬ ವಿಚಾರದಿಂದ ಉತ್ತ ರನೊಡನೆ-ಸಾರಥಿಯಾಗುವ ಕರಾರಿನಿಂದ-- 
ಯುದ್ದಕ್ಕೆ ಹೊರಬಿದ್ದು. ಆದರೆ ಭಾರತಯುದ್ಧ ದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರವು ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದ್ದಿತು. ತನ್ನ ಸೂ 6 ತಮಗೆ ರಾಜ್ಯಪ್ಪಾ ಖ್ಯ ತಮ್ಮ ಶತ್ರುಗಳ ನಾಶ-- 
ಅದೆಲ್ಲವೂ ಯುದ್ದದ ತ ಕ್‌ ವಲಂದಿಸಿದ್ದಿ ತು... ಗೋಗ್ರಹಣದ 
ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ವಾ 'ಮಿಸೇವೆಯೊಂದೆ ಗುರಿಯಾಗಿದ್ದಿತು, ಮುಂದಿನ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಇ ಜ್‌ ಜೆ ಯ ಕೊನೆಯ ಆಶೆಯಾಗಿದ್ದಿತು. 


೨. ಇದಲ್ಲದೆ ಅರ್ಜುನನು ಬೃ ಹನ ಕಡೆಯ ವೇಷದಲ್ಲಿರುವಾಗ ಜಯಾ- 
ಪಜಯಗಳ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಅಷ್ಟೊಂದು ಅಬ್ಲ ನದ: ಮಾತೆನಿಸುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಈ ವಿಚಿತ್ರ 
ವೇಷಧಾರಿಯು ಗೆದ್ದ ರೂ. ಅಷ್ಟೈ ಸೋತರೂ ಅಷ್ಟೆ; ಒಂದು ವೇಳೆ ಕೊನೆಗೆ 
ಸೋತುದೆ ಆದರೆ ಗರಡಿ ಧನುರ್ಧಾರಿಯಾದ ಪಾಂಡವ ಅರ್ಜನನು ಸೋತ 
ನೆಂದು ಇದಿದು ನಿಂತ ಭೀಷ್ಮ್ಮಾದಿಗಳಿಗೆ ತಿಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ ! ಆದರೆ ಭಾರತದ ರಣಾಂಗ 


ಸ ಗೀತಾರಹಸ್ಯ ದಲ್ಲಿ ಪುಟ ೩೨೨-೪೦ನೋಡಬಹುದು. 


ಜಿಜಾಸೆ ೯ 
೧ 


ಇದ ಮೇಲೆ ಅರ್ಜುನನು ತಾನೇ ತಾನಾಗಿ ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ. ತನ್ನ ಹೆಸರು ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆ 
ಗಳು ವಿಜ ಯಲಕ್ಷ್ಮಿ ಶಯ ಚಂಚಲಕಟಾಕ್ಸ್ನ ವನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿವೆ. 

ತಿ... ಭಾರತ ರಣಾಂಗಣದ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ಮ ಎದ್ಡೊ ೦ದು ಸಂನಿವೇಶ 

ಐದೆ. ಯುದ್ಧ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ಎಂಜಿ ತನ್ನ ಶತ್ರು ಗಳನ್ನು ಸಮೀಪದಿಂದ 

ನಿರೀಕ್ಷಿಸ ಸುವುದಕ್ಕಾ ಗಿ ತನ್ನ ರಥವನ್ನು ತುಸು 'ಮುಖಿೂಜ | ಸಾರಥಿಯಾದ 

ಕೃಷ್ಣನ ನನ್ನು ಕೇಳಿಕೊಳ್ಳುವನು. ಉದ್ದೇಶವೇನೊ ಶತ್ರುಗಳನ್ನ ಷ್ಟೆ ನೋಡಬೇ 


ಯಾವದೇತಾನ" ನಿರೀಕ್ಷೇಂಹಂ ಯೋದ್ಧು ಕಾವರಾನವಸ್ಟಿ ತಾನ್‌ 
ಕೈರ್ಮಯಾ ಸಹ ಯೋದ್ಧವ್ಯಂ ಅಸ್ಮಿನ್‌ ರಣಸಮುದ್ಯಮೇ ॥ 
ಯೋತ್ಸ ಮಾನಾನವೇಶಕ್ಷೇಹಂ ಯ ಏತೇಂತ್ರ ಸಮಾಗತಾಃ 


ಧಾರ್ತರ.ಷ್ಟ್ರ್ರಸ್ಯ ದುರ್ಬುದ್ಧೇಃ ಯುದ್ದೇ ಪ್ರಿಯಚಿಕೀರ್ಷವಃ ॥| 

[೧. ೨೨-೨೩] 

"ದ.ಷ್ಟನಾದ ದ.ರ್ಯೋಧನನನ್ನು ಕೂಡಿಕೊಂಡು ನನ್ನೊಡನೆ ಯುದ _ವನ್ನಾಡ 
ಬೇಕೆನ್ನು ವವರನ್ನು ನೋಡುವೆ '' ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಾಗ ರಥವನ್ನು ಲು 
ಹೇಳದೆ 'ಸೇಸಯೋರುಭಯೋರ್ಮಥ್ಯೇ ರಥಂ ಸ್ಥಾಪಯ ಮೇಂಚ್ಛುತ' "ಎರಡೂ 
ಸೈನ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ನನ್ನ ರಥವನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸು' ಎಂದು ಹೇಳುವನು... ಎರಡೂ 
ಸೈನ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ಎಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಸೈನ್ಯದಿಂದಲೂ ದೂರದನ್ಲಿದ್ದಾನೆ, 
ಎರಡೂ ಕಡೆ ಎಂಡು ಅನಂತವೆನಿಸುವಂತಹ ಸೈನಿಕಸಾಗರಗಳು--ಇನಟ್ಟಿ ನಡುವೆ 
ತಾನೇ ತಾನು, ಕೃಷ್ಣನೆ ಕೃಷ್ಣನು, ರಥವೊಂದು. ಒಬ್ಬನೆ ನಿಂತುಕೊಂಡಾಗ 
ಅರ್ಬುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಹೀಗಾಗಿರಬಹುದು ? ಎರಡೂ ಸನ್ನ ಗಳಲ್ಲಿ ನಿಃಶಬ್ದತೆ ಇದೆ 
ಎಂದು ಕಲ್ಪಿಸುವಾ. ಯಾವುದೊ ಒಂದು ನಿರ್ಜೀವ ವನದಲ್ಲಿ, ಹೆಣಗಳ ಅಡವಿ 
ಯಲ್ಲಿ ತಾನೊಬ್ಬನೆ ನಿಂತಂತಾಗಿ ಮೈಗೆ ಮುಳ್ಳು ಬರುವಂತಹ ಸಂನಿವೇಶ. 
ಹೆಣಗಳ ರಾಶಿ, ಗತಜೀವಿಗಳ ಗು೦ಪು ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಬಂದೊಡನೆ ಅರ್ಜುನನು 
ತಟ್ಟಿನೆ ತನ್ನ ತ ಕಡೆ ತಿರುಗಿ ನೋಡುವನು. ಧರ್ಮಭೀವತಾದಿ ಅಣ್ಣ 
ಮ್ಯುಂದಿರು, ಧೃಷ್ಟದ್ಯು 'ಮೃ್ಟ ಮೊದಲಾದ ಬಾಂಧವರು, ಪರಿಚಿತರಾದ ಮಿಕ 
ಅನೇಕ ಒಂಧು- ಬ” ಬಡಪಾಯಿಗಳು ನಿಂತಿದ್ದಾ ರೆ. ಯುದ್ದವೆಂದ ಮೇಲೆ 
ಇವರು ಕೂಡ ಸಾಯುವ ಸಂಭವವಿದೆಯಲ್ಲವೆ ಎಂಬ ಜಿಡರಿಕೆ ೫೫ ಅವನಿಗೆ. 
ಇವರು--ತನ್ನವರು ! "ಆದರೆ ಇತ್ತ ಕಡೆಯವರು ಸತ್ತರೆ '--ಎಂದು ಶತ್ರುಸೈನ್ಯ 
ವನ್ನು ನೋಡುವಾಗ ಒಮ್ಮೆಲೆ ನಡವಗುವನು, "ಇತ್ತ ಕಡೆಯವರೆಂದರೆ ಇವರೂ 
ನನ್ನ ವರೆ ಅಲ್ಲವೆ? ಎಂದು. ಈಗಾಗಲೆ ಮೆತ್ತಗಾದ ಅವನ ಎದೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಏಳುವುದು. ಮೈ ಜುಮ್ಮೆನ್ನುವುದು. ಕಣ್ಣು ಮುಜ್ಚುವನು. ಮತ್ತೆ ಕಣ್ಣು 

೨೪೫೭೦ 


೧೦ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ತೆರೆದು ನೋಡುವಾಗ ಕ್ಭೃ ಷ್ಕೃನ ನು ನಗುತ್ತ ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ | ಯಾಳೆಂದರೆ " ತ್ತ 
ಪಶ್ಯೈತಾನ್‌ ಸ ರಾ ಕುರೂನ್‌, ಇಲ್ಲಿ ನೆರೆದ ಕೌರವರನ್ನು ( ವರಾ 

ನೋಡು ' ( ೧-೨೫) ಎಂದು ತಾನು ಹೇಳಿದರೂ ಕೂಡ ಈ ೪ ಕ 
ಸೈನ್ಯಗಳನ್ನು ( ಸೇನಯೋರುಭಯೋರಪಿ,... [ತತ್ರಾಪಶ್ಯತ್‌|] ೧.೨೭) ನೋಡಿದ 
ನಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ನಗೆ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆ ನಗೆಯ ಬೇರೆ ಅರ್ಥವಾಯಿತು. 
ತನ್ನ ಮೈ ಜುಮ್ಮೆಂದುದನ್ನೂ , ತಾನು ಕಣ್ಣುಮುಚ್ಚಿದುದನ್ನೂ ನೋಡಿದ ಈ 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ತನ್ನ ಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿ ದುದು ತಿಳಿದಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅವನ ನಗೆ ಎಂದು 
ಭಸಾಹರ್ಸ! ಕ್ಯ ತನ್ನ ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು ಮುಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುವ ಬಗೆ 
ಹೇಗೆ ? ಹೆದರಿದ ಹೃದಯವನ್ನು | ವೇಳೆ ಮುಚ್ಚಬಹುದು. "ಆದರೆ ಕುಗ್ಗುವ 
ಕೈಕಾಲ್ಲಳನ್ನು; ಬತ್ತುವ ಬಾಯಿಯನ್ನು, ನಡುಗುವ ಮೈಯನ್ನು, ಬೆಮುರುವ 
ಕೈಯಿಂದ ಜಾರುತ್ತಲಿರುವ ಗಾಂಡೀವವನ್ನು ಪ್ತ ಇವುಗಳನ್ನು 
ಮುಚ್ಚುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ ? ಅರ್ಜುನನು ಜಂ .. "ನಾನು ಯುದ ತ್ತೆ 
ಹೆದರಿಲ್ಲ. ಶತ್ತುಗಳಿಗೆ ಬೆದರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆಂದು ಹಟ. ಹಾಗಾದರೆ ಮ್ಫೈೆ 

ನಡುಗುವ ಮುಂತಾದ ಹೆದರಿಕೆಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳೇಕೆ ಏಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳ 
ಬಹುದಲ್ಲ? ಅದಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನ ಉತ್ತರ ಎಂಶಹದಿದೆ ! 


ನಿಮಿತ್ತಾನಿ ಚ ಪಶ್ಯಾಮಿ ವಿಷರೀತಾಖ ಕೇಶವ 
ನಚ ಶ್ರೇಯೋಂನುಪಶ್ಯಾಮಿ ಹತ್ವಾ ಸ್ವಜನಮಾಹವೇ || 
| ೧-೩೧] 


ತ್ರೈಲೋಕ್ಯ ದಿಗ್ವಿಜಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೊರಟವನು ಮನೆಯಿಂದ ಹೊರಬಿದ್ದಾಕ್ಸಣ 
ಬಿಕ್ಕು ಅಡ್ಡಹೋಯಿ ೩ ಮನೆಯೊಳಗೆ ಮತ್ತೆ ಸೇರಿಕೊಂಡರೆ ಎಷ್ಟು ಅಪ 
ಹಾಸ್ಯವನಿಸಹಿತು 4 ಅದರ ಸಾವಿರಾರು ಪಾಲು ಅಶುಭ ಶಕುನಗಳಾಗುತ್ತಲಿವೆ 
ಎಂದು ಭಾರತದ ವೀರನಾಯಕನು ಹೇಳಿದರೆ. ಅಪಹಾಸ್ಯ ವೆನಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆ 


೧೧೨ 
" ವಲ್ಲದ್‌ ಗಾಂಡಿವಮುಕ್ಕಕಾಂಡವಲಯಜಾ ಲಾವಲೀತಾಂಡವ-- ಶ್ನತ್‌ 


ತ್ನ ಟೆ 
ಖಾಂಡವರುಷ್ಟಪಾಂಡವ ' ಎಂದು ಪೃತಿಭಟಿಸುವಂತೆ ಜಗನ್ನಾಥನು ಇದೇ 
ಅರ್ಜುನನನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ! ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ಶುಭಶಕುನಗಳನ್ನು ಶೋಧಿ 
ಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಎಲ್ಲವೂ ಭಯಾನಕವೆ ಆಗಿರುವುದಲ್ಲವೆ? "ನ ಚ ಶ್ರೇಯೋ5- 
ನುಪಶ್ಯಾಮಿ, ಇದರಲ್ಲಿ ಹಿತವು ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ' ಎನ್ನುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗಾದರೆ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸೋಲುವ ಇಲ್ಲವೆ ಸಾಯುವ ಹೆದರಿಕೆ ಇದೆ ಎನ್ನ ಬಹುದಲ್ಲ ? 
ಅದಕಾಗಿ ತಟ್ಟನೆ " ಹತ್ತಾ' ಎನ್ನುತ್ತಾನೆ; " ನನಗೆ ಸಾವಿನ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, 
ಸಾಯುವವರು ಇವರು, ಇವರನ್ನು ನಾನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೊಡೆಯುತ್ತೇನೆ ' 
ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಹೊಡೆಯುವ ವಿಶ್ವಾಸವಿದ್ದರೆ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು- 


ಜಿಜಾಸೆ 
"ಜ್‌ ಜು 


ಹಿತವು ಇಲ್ಲವೆನುವುದು ಯಾವ ಜಾಣತನ-- ಎಂದು ಇನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನನ್ನು 
ಹಂಗಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ " ಸ್ವಜನಮಾಹವೇ ' ಎಂದು ವಾಕ್ಯವನ್ನು 
ಮುಗಿಸುತ್ತಾನೆ. " ಹೊಡೆಯುವೆನೆಂಬುದಳ್ಳೆ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ, ಹೊಡೆಯಲು: 
ಹೆದರಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ, ಆದರೆ ಇವರು ನಮ್ಮ ವರಲ್ಬವೆ 1? ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆಯೆ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯ ರೂಪದಿಂದ ಹಿರಿತನದ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವನು ! ಅಂತೂ ಯಾವುದೊ: 
ಒಂದು ಕಾರಣದಿಂದ ಅಕಸ್ಮ್ಮಾತ್ಮಾಗಿ ಉದ್ಭವಿಸಿದ ಹೆದರಿಕೆಯನ್ನು ಮುಚ್ಚುವ 
ಯತ್ನ ದಲ್ಲಿ ಕೊನೆಗೆ ಅರ್ಜುನನೆ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಉಪದೇಶ ಮಾಡುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಯೊದಗಿತು ! 

ಈ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸುವ ಮುಂಚೆ ಓದುಗರಿಗೆ ಬರಬಹುದಾದ 
ಒಂದು ಸಂಶಯದ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. " ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದ 
ನೆಂಬುದು ಕಲ್ಪಿತಾರ್ಥ, ಅಪಾರ್ಥ ; ಇದುವರೆಗೆ ಯಾರೂ ಇ೦ತಹ ಸಂಗತಿಯನ್ನು 
ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ತಂದಿರಲಿಕ್ಕಿ ಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನು ಅಪ್ರತಿಮವೀರವನಿದ್ದಂತೆ, ಅದ್ವಿ 
ತೀಯ ಜ್ಞಾನಿಯೂ ( ಅದಕ್ಕೆಂದೇ ಗೀತೆಯು ಅವನಿಗೆಯೆ: ಉಪದೇಶಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ ) 
ಆಗಿದ್ದನ್ನು ಇದಲ್ಲದೆ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿಯೆ " ಕೃಪಯಾ ಪರಯಾಂವಿಷ್ಕೋ  ' (೧-೨೮) 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿದೆ; ಅರ್ಜುನನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ನಿಜವಾಗಿಯೆ ದಯಾರ್ದ್ರಭಾವಪು 
ಹುಟ್ಟಿತು. ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಪಾಪವೆಂಬ ಅರಿವು ಉಂಟಾಯಿತು ' ಎಂದು 
ಮೊದಲಾಗಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ದೋಷಾರೋಪಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಅರ್ಜನ 
ನಂತಹ ಜ್ಞಾನಿಗೆ ನೆರೆದವರೆಲ್ಲ " ಸ್ವಜನ 'ರು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ಅವನ ಆಯುಷ್ಯ 
ದಲ್ಲಿ ಇದೇ ಮೊದಲನೆಯ ಸಲ ಬಂದಿತೆನಬಹುದೆ ? ಗೋಗ್ರಹಣದ ಯುದ್ಧ 
ದಲ್ಲೂ ಇದೇ " ಸ್ವಜನ'ರು ಇವನನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ್ದರು. ಇದಲ್ಲದೆ ೧:೨೮ರಲ್ಲಿಯ 
| ಕೃಪಾ' ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ದಯೆ, ಅಂತಃಕರಣ ಎ೦ಬ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. "ಕೃಪಾ' ಎ೦ದರೆ ಮನಸಿನ 
ಉದ್ವಿಗ್ನತೆ. ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ " ತಂ ತಥಾ ಕೃಪಯಾವಿಷ್ಟ೦ ' ಎಂದು ಎರಡನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಮೊದಲನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಿದೆ. ಮುಂದೆ 
೨೭ರಲ್ಲಿ ಅದೇ ಧಾತ್ವರ್ಥದ ಕ ಕಾರ್ಪಣ್ಯ ವಂಚ ಶಬ್ದವನ್ನು . ಅಸಹಾಯತೆ, 
ತಿಂಕರ್ತವತಾನೂಡ್ಛತೆ ' ಎಂಬರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿದೆ. ಆದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನ 
ನೆಲ್ಲಿ ದಯೆ ಇಲ್ಲನೆ ಕರುಣೆ ಹುಟ್ಟಿತೆಂದು ಹಟ ಹಿಡಿಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೆ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಚಾರಬಂದಿಕೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. " ಇದು 
ಪಾಪ, ಇದರಿಂದ ಕುಲಸ್ಸ್ಟಯ ' ಎಂದು ಮೊದಲಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳಿದ ಉಪ 
ನ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಟಾತ್‌ ಕೃಷ್ಣನೆ ಮಹತ್ತ_ವನ್ನು ಕೊಡದಿರುವಾಗ ನಮಗೇಕೆ 
ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಪಕ್ಚಪಾತ? ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿದ್ದೇ ೪ಜ; ಅದಕ್ಕೆ 
ರಣಾಂಗಣದ ಆಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ. ಕಾರಣ. ಆದುದರಿಂದಲೆ ಅರ್ಜುನನ ಉಪ 
ನ್ಯಾಸಕ್ವೆ ಕೃಷ್ಣನು ಒಂದೇ ಒಂದು ಖಂಡ-ತ:೦ಡ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುವನು. 


೧೨ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 
ಸ. 


ಕ್ಲೈಬ್ಯಂ ಮಾಸ್ಮ ಗಮಃ ಪಾರ್ಥ ನೈತತ್‌ ತೃಯ್ಯುಸಪದ್ಯತೇ 
ಶ್ರುದ್ರಂ ಹೃದಯದೌರ್ಬಲ್ಯಂ ಶೃಕ್ತ್ಯೋತ್ತಿಷ್ಠ ಪರಂತಪ ॥| 


' "ಪಾರ್ಥನೆ, ಇದು ಕೇವಲ ಹೇಡಿತನ ; ನಿನ್ನಂತಹನಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಹೇಡಿತನ 
ವಿರುವುದು ತರವಲ್ಲ. ನೀನು ಪರಂತಪ ( ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಸುಡುವವ) ನಲ್ಲವೆ? 
ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಕೀಳನಂತೆ ಎದೆಗುಂದದೆ ಏಳು, ಸಜ್ಜಾಗು ಡಿ) 

ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟಿ ತೆಂಬುದನ್ಳು ಅರಿತುಕೊಂಡುದರಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ ಹ ಉಪನ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೊಡೆ 
ಲಿಲ್ಲ. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರ, ಅಶುಭಶಕುನಗಳ ಮಾತನೊಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟು, 
ಉಳಿದ ಎಲ್ಲ ವಿಚಾರಗಳು ಜ್ಞಾಾನಪೂರಿತವಾದಂತಿವೆ. "ಯಾರ ಗಿ ರಾಜ್ಯ 
ವನ್ನು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೆಂದಿರುವೆವೊ ಅವರೇ ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿಯುವಾಗ ಆ ರಾಜ್ಯ 
ದಿಂದ ನೆಮಗೆ ಯಾವ ಉಪಯೋಗವಿದೆ, ಯಾವ ಲಾಭವಿದೆ? ಮೂರು ಲೋಕಗಳ: 

ಆ. ಗುರು-ಹಿರಿಯ-ಬಂಧು-ಭಾಂಧವ-ಸಂಬಂಧಿಕರ ಮೇಲೆ ನಾನು 

ಸ್ಪೃವನ್ನೆ ತ್ಕಲಾರೆ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ನುಡಿಯುವಾಗ " ಇವನಲ್ಲಿ ಸ್ವಜನ 

1 ಪ್ರಾಣಿದಯೆಯು ಎಷ್ಟು ಸಾತ್ವಿ ಕವಾಗಿದೆ, ಎಂತಹ ನೀಃಸ್ವಾ ರ್ಥ 

ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಪೆ ಪ್ರೇರಿತವಾಗಿದೆ ! ' ತ ತಲೆದೂಗುವಂತಿದೆ. " ಇವರು ನಮ್ಮ 

ವರು. ನಮ್ಮ ಕುಲದವರು ; ಇವರನ್ನು ಕೊಂದರೆ ನಮ್ಮ ಕುಲವನ್ನೆ ಕಡಿದು 
ಕೊಂಡಂತೆ. ಕುಲನಾಶದಿಂದ ( ಪರಂಪರೆ ತಡೆದು ) ಧರ್ಮವು ನಷ್ಟವಾಗು 
ವುಡು; ಅಧರ್ಮದ ಆಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸಿ ಸ್ತ್ರೀಯರು « ಅನ್ಯವರ್ಣದವರೊಡನೆ ಬೆರೆಯುವರು ; 

ಒಮ್ಮೆ ಹೀಗೆ 3.11% ಖುತೆಂದರೆ ಜಾತಿಧರ್ಮ-ಕುಲಧರ್ಮಗಳು ಅಳಿದು 
ವಂಶ-ವಂಶಜರು ನಿರಂತರ ನರಕದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವರು ' ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಕುಲಾ 
ಭಿಮಾನ, ಸಮಾಜಹಿತಬುದ್ಧಿ ಎಷ್ಟು ನಿರ್ಮಲ ಮತ್ತು ವಿಶಾಲವಾಗಿವೆ ಎಂದು 
ಉದ್ಧಾರ ತೆಗೆಯುವಂತಿದೆ. ೫ ಕೃಷ್ಣನು--ತಲೆದೂಗುವುದಂತೂ ದೂರದ 
ಲ್ಲಿಯೆ ಯ್‌ ವಿಚಾರ, ಈ ವೃ ತ 1 ಅನಾರ್ಯಜುಷ್ಕೃ ಅಸ್ಪರ್ಗ್ಲೆ, 

ಅಕೀರ್ತಿಕರ' (೨.೨) ಎಂದು ಜೇಳುತ ನೆ! ಯಾಕೆ ? ಆ 6 ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಕೇಳುವಾಗ ಅವನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಎಂತಹವಿದ್ದಿ ತೆಂಬುದು ಕೃಷ್ಣ ನಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗಿದೆ. 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು: ಹೆಳುವ ಸಂಢನ ಸಂನ್ಯಾಸಬುದ್ಧಿ ಯಂತೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸ ಸ್ವಜನ 
ರಲ್ಲಿ ಪ್ರೇಮ ಬಂದಿದೆ ಅಹಿಂಸಾವೃತ್ತಿ ತೋರಿದೆ. 'ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ 
ಮನಸ್ಸು ಮೊದಲು ನಿರ್ದುಷ್ಟ ೪೫ೇಕು- ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸು ಆಸ್ಕಿ ತಿ 
ಯಲ್ಲಿರಲಿಲ್ಲ. ಮೊದಲು ಹೆದರಿಕೆ, ಆಮೇಲೆ ಅಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಮಜನ ಸು ಜ್ಞಾಸ, 
ಹೀಗೆ ಅವಸ ವಿಚಾರಸರಣಿಯು ಅಸಂಬದ್ದವಾಗಿಯೆ ನಡೆದಿದೆ. ಅಸಂಬದ್ಧತೆ ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೆ " ಪ್ರಣಶ್ಯಂತಿ ಕುಲಧರ್ಮಾಃ ಸನಾತನಾಃ ' ( ೧-೪೦) ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿ 


ಲ 
ತ ಲ ಿ 


ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ೧೩ 


ದ್ವನೆ? ತಾನು ಕ್ಪತ್ರಿಯನು, ಯುದ್ಧವನ್ನು ( ಅದೂ ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು 

ಅನ್ಯಾಯದ ವಿರುದ್ದ ವಾಗಿ ) ಹೂಡುವುದು-- ಸಷ್ನುಪುದು ತನ್ನ ಕುಲಧರ್ಮ,; 

ಒಂದೆಡೆ ಯುದ ವನ್ನಾ ಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದರೆ, ಮತೊ,ಂದೆಡೆ ಯುದ ್‌ ಡಿದರೆ ಕುಲ 
ಧರ್ಮ ಹಾಳಾಗು ವ್ರ ಎನ್ನು ತ್ತಾನೆ ನೆ! ಒಟ್ಟಾರೆ ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡುವ ಪ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳೆಲ್ಲ ಬುದ್ದಿ 'ಕಾಲುಷ್ಯ್ಯ ದಿಂದ ಉಪ ಪಸ್ಕಿ ವಾಗಿವೆ ಬಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸಿ ತಿಯನ್ನು ಜ್‌ ತಿಳಿದುತೊಳ ಬೇಕಾ 
ದರೆ,ಏರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಅದೇಪ ತ್ತೆ ಯನ್ನು ಮತ್ತೊ ತ ಕೇಳು 
ವ್ರದರ ಮಹತ್ತ್ಮ ನನ್ನು ಕಾಣಬೇಕಾದರೆ ಈ ಸಾ ವನೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಕಾಲುಷ್ಯ 


ವನ್ನೂ ಅದರ ಸ ಸನಾ ನ್ನೂ ಅದರ ಸಾಮಂಜಸ್ಯವನ್ನೂ ನಾವು ಸೂಕ ವಾಗಿ 


ತಿಳಿದುಳೊಳ್ಳಬೇ. ಈ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೆ ಆಗಲಿ ಜ್‌ ದೇಶದಲ್ಲಿಯ ಆಗಲಿ 
ಈ ತಯ ಅರ್ಜುನನಂತಹ ಎಷ್ಟೋ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಕಂಡುಬರುವರು. 


ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಒಂದು. ವಿಚಾರದ ಗತಿ ಇನ್ನೊಂದು ; ತಪ್ಪಿದ ವಿಚಾರಸರಣಿಗೆ ಒಪ್ಪು | 


ಕೊಡುವ ಹವಣಿಕೆ; ಸಾ ಪರ್ಥವನ್ನು 13ರ ತೋರಿಸುವ ಹಂ; 
ಕೃತಿ ಕಿರಿದು, ತೆ ಸ ( ಪ್ರಜ್ಞ್ವಾವಾದ ); ಮೈಮೇಲೆ ಶಾಟಿ, ತ್ರ? 
ಲಾಠಿ; ಬಾಯಿಯಿಂದ ಸ ಸಂನ್ಣ್ಯಾಸೇಜ್ಛೆ, ಹೊಟ್ಟೆ ಯಿಂದ ಸುಗ್ರಾಸೇಜ್ಟೆ; ಧೈರ್ಯ 
ಟ್ರ 
ಎಂದುಕೊಂಡು. ಕೈಲಾಗದುದೆಲ್ಲ ಪಾಪವೆಂಬ ಸಮಾಧಾನ ಹಚ್ಚಿ ಕೊಂಡು, ಜನರಲ್ಲಿ 
ಬುದಿ _ಭೀದವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸುವ ಜ್ಹಾನಿಗಳೂ, ನಾಯಕರೂ ಇಂದಿನ ಸಮಾಜದಲ್ಲೂ 
ಸಾಕಷ್ಟ ದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಯಾ ಜಗ ಸ್ವಾ ರ್ಥಬುದ್ದಿಯಿ೦ದ ವಿಚಾರಗೇಡಿಗಳಾಗಿ 
ಪಾಪ- ಪುಣ್ಯದ ಪುರಾಣದಂತೆ ಪ್ರಜ್ಞಾ ನ (ಬರಿಯ. ಬಾಯ್ಮಾತು)ಗಳನ್ನು ನಡೆ 
ಸುವರೊ ಅವರು--ಸ್ವತಃ ಅರ್ಜುನರಿರಲಿ, ಅರ್ಜನೆಯಿಂದ *ೊಬ್ಬಿದವರಿರಲಿ-- 
ಅನಾರ್ಯರು; ಸ್ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಅನರ್ಹರು, ಕೀರ್ತಿಗೆ ಅಪಾತ್ರರು ತ್ಸ ಕೃಷ್ಣನ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಅದಕಾಗಿಯೂ ಅರ್ಜುನನ ಬುದ್ದಿ ಕಾಲುಷ್ಯದ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಒಳಹೊಕ್ಕು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಅ ಮೇಲೆ ತೊದಲನೆ ಆಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ. 
ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಜ್ಞಾ ವಾದವು ( ಉದ್ದುದ್ದ ಮಾತ:ಗಳು) ಹೇಗೆ ನಂಬಲು ಅನರ್ಹ, 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಅಯೋಗ್ಯ ಎಂಬುದು ಸುಲಭವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿಯುವುದು. 


ಎಲ್ಲದುದಕ್ಕೆ ಸ್ಟ್‌ ಮಾಬುದ್ದಿ ಎಂಡು ಡು. ವ್ಯಕ್ಕಿತ ತ್ರ ವಿಲ್ಲದುದಕ್ಕೆ. ವಿನಮ್ರ ತೆ. 


೧. ಮೊದಲು ಒಂದನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ ೨೮-೩೧ ಶೊ ಸಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಣ್ಣಿಸಿದ ಸ್ಥಿತಿಯನು, ಪರಾಮರ್ಶಿಸೋಣ. « ದೃಷ್ಟ್ಟ್ವಾ ಇಮಂ ಸ್ವಜನಂ ಕೃಷ್ಣ 
ಯುಯುತ್ಸು ೦ ತಿ ಸ್ಮಿತಂ' ಎಂದು ವಿಷಾದೋಪನ್ಯಾಸದ ದಾ 8 
ಆದರೆ 'ಜೆಡು ನಿಮಿಷಗಳ ಮುಂಚಿತ ( ೨೩ನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ) ಇದೇ ಜನ 
ಸಮೂಹದ ಸಲುವಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಯಾವ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಿದ್ದಾನೆ ? 
" ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಸ್ಯ ದುರ್ಬುದ್ಧೇ8 ಯುದ್ಧೇಸ್ತಿ ್ರ್ರಯಚಿಕೀರ್ಹನ॥ ದುರ್ಬ 


ಳ್‌ 


೧೪ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ ` 


ದ್ಧಿಯ ದುರ್ಯೋಧನನ ಹಿತವನ್ನು ಯುದ್ಧವನ್ನಾಡಿ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆನ್ಸು ವವರು 
( ಯಾರು ಅವರನ್ನು ನೋಡಬಯಸುವೆ)' "ದುರ್ಬುದ್ದಿಯ ' ಮತ್ತು ಹಿತವನ್ನು 
ಬಯಸುವವರು' ಇವೆರಡೂ ಮಹತ್ವದ ಶಬ್ದಗಳಿವೆ. ಇವೆರಡು ಶಬ್ಧಗಳಿಂದ 
ಕೌರವರನ್ನೂ, ಅವರ- ಪಕ್ಚಸಾತಿಗಳನ್ನೂ, ಅವರ ಸೈನಿಕರನ್ನೂ ಅರ್ಜುನನು 
ಯಾವ ಭಾವನೆಯಿಂದ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದನೆಂಬುದು ಮೇಲೆಯೆ ಮೂಡಿ ಕಾಣುವುದು. 
ದುರ್ಯೋಧನನು ತನಗೆ ಶತ್ರು, ಆದುದರಿಂದ ಅವನ ಪಕ್ಷ ಪಾತಿಗಳೂ ಅವನ 
ಸೈನಿಕರೂ ಕೂಡ ತನಗೆ ಶತ್ರುಗಳೆ; "ಶತ್ರು'--ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಾಕು, ಅವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದರಲ್ಲಿ ಆನಂದ, ಅದು ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಆದರೆ 
ಮರುಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು " ಸ್ನಜನ' ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಬಂದ ಕೂಡಲೆ ಅವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ ಎಂಬ ವಿಚಾರವೂ ಬಂದಿತು ! ಅಂತೂ " ಶತ್ರು ' ಎಂದಾಗ 
ಕೊಲ್ಲುವುದು, "ಸ್ವಜನ' ಎಂದಾಗ ಸಂರಕ್ಕಿ ಸುವುದು ಐಂಬ ಎರಡು ಪಾಠಗಳನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಅರ್ಜುನನು ಕಲಿತಂತೆ ಕಾಣುವುದು, : "ಶತ್ರು' ಎಂಬುದರ, ಅದರಂತೆಯೆ 
"ಸ್ವಜನ' ಎ೦ಬುದರ, ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಅರಿಯುವಷ್ಟು ಜ್ಞಾನವು ಆತನಿಗಿರ 
ಲಅಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ, ಒಬ್ಬನೇ `ಮನುಷ್ಯನು 
"ಸ್ತಜ 'ನೂ ಎನಿಸಬಹುದು, "ಶತ್ರು'ವೂ ಎನಿಸಬಹುದು ಎಂಬ ರಹಸ್ವ್ಸವು ಅವನಿಗೆ 
ಹೊಳೆಯಲಿಲ್ಲ; ಅಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಜಾನ 
ವಂತೂ ದೂರದಲ್ಲಿಯೆ ಉಳಿಯಲಿ. ಇದೇ ಮೇರೆಗೆ ದುರ್ಯೋಧನನು "ದುಬ್ಬ 
ದ್ವಿಯವನು ' ಎಂದ ಮವತಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವನನ್ನೂ ಹೊಡೆಯಬೇಕೆಂದು ನಿರ್ಧಾರ. 
ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಅವನೂ "ಸ್ತಜನ' ಎಂಬ ಭಾವನೆ! ಹೀಗೆ ಕ್ಪಣಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗುವ 
ವಿಚಾರಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಕ್ಸಣಕ್ಸ ಣಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸಿದ್ದಾಂತಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸ 
ಬಹುದಾದ ಅರ್ಜುನನ ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ, ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ 
ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಹೇಗೆ? ತನ್ನವರೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವರು ಪಾಪಿ 
ಗಳಲ್ಲವೆಂದಾಗಲಿ, ಅವರನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿ ಸಬಾರದೆಂದಾಗಲಿ ಹಟತೊಟ್ಟಿರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ನ್ಯಾಯವೆ ಉಳಿಯಲಿಕ್ಟಿಲ್ಲ; "ಶತ್ರು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಾಕ್ಸಣ, ವಿರೋಧಕ 
ನೆಂದು ಭಾವಿಸಿದೊಡನೆಯೆ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ಪುಣ್ಯವಿದೆ 
ಎಂದು ಹಟತೊಟ್ಟರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಉಳಿಯುವುದೆಂತು? ಯಾವ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಯಾವ ಜನಾಂಗದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಹಟಿಗಳು ನಡೆಯುವವೊ ಆಯಾ 
ಸಮಾಜ-ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಪಾರ್ಥ-ಮದಾಂಧದ ಪರಸ್ತಾಪಹಾರಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಲಾಲಸೆಯಾಗಲಿ ಪರಮತಾಸಹಿಷ್ಣು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ನವಾಗಳಿ ಹರಡಿ ಅನ್ಯಾಯ- 
ಅಭದ್ರ-ಅರಾಜಕತೆಗಳು ನೆಲೆಗೊಳ್ಳುವುವು. ಅರ್ಜುನನ ಈ ಮನೋವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, ಅನುಭವವಿಲ್ಲ; ಸತ್ಯವಿದೆ, ಸಂಬದ್ದತೆ ಇಲ್ಲ. ಕೇವಲ ತನ್ನ ಜೀವನದ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇನ್ನೊಬ್ಬನನ್ನು ಶತ್ರು ಎಂದಾಗಲಿ ಸ್ವಜನ ಎ೦ದಾಗಲಿ ಭಾವಿಸು 


| 


ಜಿಜಾ ಸೆ ೧೫ 
ಮಹಿ 


ವಂತಿದ್ದರೆ ಇಂದು ಶತು) ಇದ ವನು ನಾಳೆ ಲಂಚವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಲ್ಲಿ ಸ್ನಜನ ಎನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳಬಹುದು... ಈ ಮನೋವೃತ್ತಿಯು ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ ಹುಟ್ಟು ವುದು, 
ಅನ್ಯಾಯ (ಅಧರ್ಮ)ಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗುವುದು.* | 


೫ 


೨. "ದೃಷ್ಟ್ವಾ ಇಮಂ ಸ _ಜನಂ' ಮುಂತಾದ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥದ ಚರ್ಚೆ 
ಯಂದ ಅರ್ಜು ನನ ಕ ತ್ರ ಹೇ ಗೆ ದುಷ್ಟವಾದುದಿತ್ತು ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ 
ತೋರಿಸಿದ್ದ್ಧಾಯಿತು. ಶನ್ನ ಟ್ರ ಎ೦ಬ ಭಾವತ ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸಿ ನಲ್ಲಿ 
ಹೇಗೆ ತತ್‌ಕ್ಟ ಣವೆ ತ್‌ ಹಾಗೆಯೆ ಇನ್ನೊಂದು ಪರಿಣಾಮವು ಚರ್ಜೆನನ 

ರೀರದ ನೀಲೆ ತತ್‌ಕ್ಸಣವೆ ಕಂಡುಳೊಂಡಿತು. ಮನಸಿನಂತಹ ಚಂಚಲ 
ಪದಾರ್ಥವು ಮತ್ತ್ಕೊಂದಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವ ವಾಡಿಕೆ ಇದೆ; ಆದರೆ ಆ 
ಮನಸ್ಸ ನ್ನು ಕೂಡ ಎಷ್ಟೊ ಸಲ ` ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ಕೊಳ ಸಬಹುದು, 
ಆದರೆ ರವ ಲ ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳು ಪ್ರದ ಮನುಷ್ಯ ನಗೆ. ತ್‌್‌ ಶಕ್ಕ್ಗ 
ವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಚ ಹುದು. ಸಂನ್ಯಾಸಿಯು, ಬ್ಪಾಹ್ಮೀಸ್ವಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ 
ವನು ತನ್ನ ಮನಸ ಸ್ಪನ್ನು ಸುಖ-ದುಃಖಗಳ ವಿಕಾರಕ್ಗೆ ಒಳಗಾಗದಂತಿರ ಬಹುದು ; 
ರುಚಿಸುವ ಸಂಗತಿಯಿಂದ ಸಂತೋಷವಾಗಲಿ, ರ.ಚಿಸದ ಸಂಗತಿಯಿಂದ ಶೋಕ 
"ವಾಗಲಿ ಅಂತಹ ಮನಸಿಗೆ ಆಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಶರೀರದ ಮೇಲಿನ ಪರಿಣಾಮ 
ವನ್ನು ಮಾತ್ರ ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಇಲ್ಲವೆ ಜ.8 ಯಾವನಿಗೂ ಶಕ್ಕವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. 
ಒಂದು ದೃಷ್ಟ್ವಾ ೦ತದಿಂದ ನಮ್ಮ ಆಶಯವನ್ನು ವಿಶದಗೊಳಿಸಬಹುದು. ಯಾರಾ 
ದರೂ ಹದ ಸವತ ಖಡ್ಗದಿಂದ ನನ್ನನ್ನು ಇರಿದರೆಂದು ತಿಳಿಯುವಾ. ನಾನು 
ಸಾವತಾನ್ನ ಮನುಷ್ಯ ನಾದರೆ ಹಲ-ಬುವೆನು, ಹೆದರಿಕೆಯ ಆಘಾತದಿಂದ ಮೂಜ್ಟೆ ಘ್‌ 
ತಾಳುವೆನ್ನು ನೋವಿನ ಬಾಥ ಯಿಂದ ಪ್ರಳಯಕಾಲದ ದಿಗ್ಗಜಗಳಂತೆ ಬ 


* ಈಗ ನಾವು ಹೇಳುವ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಮುಂದೆ ಕೂಲಂಕಷ 
ವಾಗಿಯೂ ವಿನರವಾಗಿಯೂ ಚರ್ಚಿಸುವರಿದ್ದೇವೆ. ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಕೇವಲ ಪ್ರಸ್ತಾ ನನಾರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದ ಮೊದಲನೆಯ ಅಥ್ಯಾಯದೊಳಗಿನ ಕೆಲವು 


ಅಂತರಂಗದ ಧೋರಣೆಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ವಿಶದಪಡಿಸುತ್ತ ಲಿದ್ದೆ ೇವೈೆ ಆದರೂ ಈ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ೫ 


ಕೆಳಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಅರವಿಂದ ಘೋಷರ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ ದಲ್ಲಿಡು ನಂತಿದೆ. 
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೧೬ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ವೆನುಮುಂಂತಾಗಿ; ಒಂದು ವೇಳೆ ನಾನು. ಸಂಯವಿ.ಯಾಗಿದ್ದರೆ ನೋವನೈು 
ಪಡೆಯದೆ, ಬಾಧೆಯನ್ನು ತೋರಿಸದೆ ಶಾಂಶಸಾಗರನಾಗಿ ಏನೂ ಆಗಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬಂತೆಯೆ ವ್ಯವಹರಿಸಬಹುದು. ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲಾಗುವ ಪರಿಣಾಮವನ್ನು 
ಈ ರೀತಿ ನಿಲ್ಲಿಸಲು ಇಲ್ಲವೆ ಪಲ್ಲಿ ಸಲು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಇನು ಶರೀರದ ಮೇಲಾಗುವ 
ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ನೋಡುವಾ. ತೀಳ್ಷೊಧಾರೆಯಿ೦ದ ಇರಿಯುವುದೊಂದೆ ತಡ 
ಮೈಗೆ ಗಾಯವಾಗುವುದು, ರಕ್ತವು ಚಿಮ್ಮುವುದು. ಈ ಪರಿಣಾಮವು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯನ ಮೇಲಷ್ಟೆ ಆಗುವುದು, ಸಂಯಮವಿಯ ಮೈಯಳ್ರಿ ಗಾಯ ಕಾಣುವು 
ದಿಲ್ಲ, ರಕ್ಕವು ಚಿಮ್ಮುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಸಾವನಾನ್ಯ ಶರೀರದ ಗುಣ- 
ಗಳು ಸಂಯ ಇಗ ಶರೀರಕ್ಕೂ ಅನ್ನಯಿಸುವವು; ; ಇಬ್ಬರ ಶರೀರಗಳಿಗೂ 
ಪೋಷಣೆ ಬೇಕಾದರೆ ಅನ್ಪವು ಬೇಳೇ ಬೇಕ್ಕು ಇಬ್ಬ ರ ರಗಳ. ನಿಸರ್ಗನಿಯಮ 
ಗಳಿಂದಲೆ ಹು ಟ್ಟಿ, ಬೆಳೆದು. ಅಳಿಯ: ವವು. ತಂಬವ್ರ ಜಡಪದಾರ್ಥವೆಸಬಹುದು, 
ಮನಸ್ಸಿನೊಡನೆ ಹೋಲಿಸಿದಾಗ ನಶ್ನರವೆನಿಸಬಹುದು, ಆದರೂ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ಹೇಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತವನ್ನಾ ಗಿ ಮಾಡಲು ಬರುವುದೊ ಹಾಗೆ ಶರೀರವನ್ನು 
ಮಾಡಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಇನೂ ವ್ವವಹಾರದ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಮೆ ಮನಸಿಗೆ ಸಿ ಒರತೆ ಇರಒ ಹುದು, ಉತ್ಸಾಹ 
ಇರಬಹುದು; ಆದರೆ ವಯಸ್ಸಾದಂತೆ ಶರೀರದ ಶಕ್ತಿ ಯು ಕಗ _ಲೇಬೇಕು, ರಿಲು 
ಕಡೆ ಸಡಿಲಾಗಲೇಬೇಕು. ಅನುಭವವು ಹೆಚ್ಚಾದಂತೆ ಮನಸ್ಸು ದೊಡ್ಡದಾಗ 
ಬಹುದು ಇಲ್ಲವೆ ಸಣ್ಣದಾಗಿಯ ಜತ ಬಹುದು. ಆದರೆ ವಯಸ್ಸು ಹೆಚ್ಚಾದಂತೆ 
ಶರೀರವು ಸಮೆದು ಸಣ್ಣಾ ಸಗಲೇಬೇಕು. ಮನಸ್ಸು ಸಾಮಾಜಿಕ ವೃತ್ತಿಯದಿದೆ. 
ಶರೀರವು ಸಾ ಭಾವಿಕವೃತ್ತಿ ಶ್ರಿಯದಿದೆ. ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ಸಮಾಜವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ 
ಮನಸು ಬೇರೆ. ಬೇರೆ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ಹು ತಾಳಬಹುದು ; ಆದರೆ ಶರೀರವು ಸುತ್ಕಲಿನ 

ಸೃಷ್ಟಿಗಿ೦ತ ನಿಜದ, ಜತ್ನದ ತ ಯನ್ನ್ಹೆ ಅವಲಂಬಿಸುವುದು. ಅದಕಾ?ಯೆ 
ನನ ಮನಸಿಗೆ ಎ ಶತ್ರುಗಳೆಂದು ಕಂಡವರು ಮರುಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ಪಜನರೆಂದು ತೋರಿದರು. ಆದರೆ ೬೫88 ಶರೀರದ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಒಂದೇ 
ಪರಿಣಾಮವಾಯಿತು. ಅದನ್ನು ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಅವನಾಗಿಯೆ ಹೀಗೆ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ ಕ 


ಸೀದಂತಿ ಮಮ ಗಾತ್ರಾಣಿ ಮುಖಂ ಚ ಪರಿಶುಷ್ಛತಿ 
ವೇಸಹುಶ್ಚ ಶರೀರೇ ಮೇ ರೋಮಹರ್ಷಶ್ಚ ಜಾಯತೇ ॥ 
ಗಾಂಡೀವಂ ಸ್ರಂಸತೇ ಹಸ್ತಾ ತೃಕ* ಚೈವ ಪರಿದಹ್ಯತೇ 
ನಚ ಕಕ್ಕೋಮ್ಯವಸ್ಸಾ ತುಂ. ಸ 
ನನ್ನ ಅವಯವಗಳಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿ ಕುಗ್ಗಿ ದಂತಾಗುತ್ಮಲಿದೆ, ನನ್ನ ನಾಲಗೆ ಒಣಗಿ 


ದಂತಾಗಿದೆ, ಮೈಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಲ! ನೆಟ್ಟಗಾಗಿ ನಡುಗುತ್ಕಳಿದೆ, ಧನುಸ್ಸು 


ಜಿಜಾ ಸೆ ೧೩ 
ಇ 


ಕೈಪಿಂದ  ಜಾರುತ್ತಲಿದೆ, ಶರೀರವು. ಉರಿಯುತ್ತಿದೆ, ಕಾಲ್ಗಳ ಮೇಲೆ 
ನಿಲ್ಲಲಾರೆ.” [ ೧.೨೯-೩೦ ]. 


ಮೇಲೆ ಬಣ್ಣಿಸಿದ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳೆಲ್ಲ ಯಾವ ವಿಕಾರಕ್ಕೆ ಅನ್ತಯಿಸುವುವು? 
ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕೃಪೆ ಎ೦ದರೆ ದಯೆ ಮೂಡಿತು ಎಂದು ಹೇಳುವವರು ಇದು 
ದಯಾರ್ದ್ರ ವಿಕಾರದ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲು ಸಿದ್ದ ರಿರುವರೊ? ಇಲ್ಲವೆ 
ಈ ಲಕ್ಷ್ಸ ನ ಸಾವಡಾನ್ಸವಾಗಿ ಭಂ ವಿಕಾರದಲ್ಲಿ ಕಂಡು ೫೬4 ನಮ್ಮ ತಿ 
ಒಪ್ಪಿಕೆದಳ್ಳು ವರೂ? ಇದಿಷ್ಟೆ ಲಕ್ಷ್ಮ ಣದಿಂದ ನಿರ್ಜಯವನ್ನು ತೊಡುವಂತಿದ್ದರೆ 
ನಾವು « ಭಯವಿಕಾರವೆ ಇದು ' ಮ ನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಶರೀರವು 
ಸ್ವಾಭಾವಿಕವೃತ್ತಿಯದಿದೆ, ಎ೦ದರೆ ಅದು ಸುಶ್ಮಲಿನ ಸೃಷ್ಟಿಗಿಂತ ನಿಜದ, ನಿತ್ಯದ 
ವೃತ್ತಿಯನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸುವುದು ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಆ ಮಾತನ್ನು 
ಲಕ್ಷ್ಮದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಂಡವರಿಗೆ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಲಕ್ಷ್ಮಣಗಳು ಭಯ 
ದಿಂದಲೂ ತೋರಬಹುದು, ಸಂತೋಷದಿಂದಲೂ ತೋರಬಹುದು, ಆಶ್ಚರ್ಯ 
ದಿಂದಲೂ ತೋರ£ಹುದು, ಇಲ್ಲವೆ ಮತ್ತಾವ ಕಾರಣದಿಂದಾದರೂ ತೋರ 
ಬಹುದು ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಅಸಮಂ೦ಜಸವೆನಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಭಯ- ಹರ್ಷ- 
ಆತ್ರರ್ಯ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಂದ ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪರಿಣಾಮಗಳಾಗ 
ಬಹುದು-ಇ-ಆದರೆ ಶರೀರದ ಮೇಲೆ ಒಂದೇ ತರದ ಪರಿಣಾಮವು ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಆನಂದದಿಂದಲೂ ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ನೀರು ತುಂಬುವುದು, ಮೈೈ ಪುಳಕಿತವಾಗಿ ನಡುಗು 
ವುದು; ದ.8ಖದಿಂದಲೂ ಹಾಗೆಯೆ ಆಗುವುದು. ಅಕಸ್ಮ್ಮಾತ್ಕಾಗಿ ಪಾ)ಪೃವಾದ 
ಯಾವುದೆ ಭಾವನೆ ಇರಲಿ ಶರೀರದ ಮೇಲೆ ಅದೇ ಪರಿಣಾಮವು, ಒಂದೇ ತೆರದ 
ಪರಿಣಾಮವು. ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಸ್ನು ತಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದನೆಂದೇ 
ನಾವು ಹಟ ತೊಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಹೆದರಿರರಾರದ ಅರ್ಜುನನು: 
ಹೆದರಿರಲೇಬೇಕೆಂದು.ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥದಿಂದ ಹೇಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ, ಹೇಳಲು 
ಸಯುಕ್ಕಿಕವೆನಿ ಉುವುಡು, ಶಕ್ಕವಾಗುವುದು. ಆ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥವು ಹೀಗೆ 

ನಿಮಿತ್ತಾನಿ ಚ ಪಶ್ಯಾಮಿ ವಿಸರೀತಾನಿ ಕೇಶವ 

.( ಕೇಶವನ್ಕೆ ಅಶುಭಸೂಚಕ ಶಕುನಗಳು ಕಾಣುತ್ಮಲಿವೆ! 


ಹೆದರಿಕೆಯ ಅನೇಕ ಲಕ್ಕಣಗಳಲ್ಲಿಪ ಪ್ರಶ್ಯುಪಾಯವು ತೋಜದಿರುವುದೊಂದು -: 
ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷಣವಿದೆ. ತ್ರೈಯಲ್ಲಿ ದೀಪ-ಉಡಿಗೆಗಳಿದ್ದ ರೆ ಹಾವಿನ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, 
ಬ್ರಹ್ಮ ಗಂಟಿನ ಯಜ್ಞ್ಯೋಪಸವೀತವಿದ್ದರೆ ಬ್ರಹ್ಮರಾಕ್ಚಸನ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ, ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಗ೦ಡಸರಿದ್ದರೆ ( ಅವರು, ಕುಂಭ ನಂತೆ ಮುಲಗುವವರಿದ್ದ ರೂ ಚಿಂತೆ ಇಲ್ಲ) 
ಕಳ್ಳರ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲ; ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಎಲ್ಲಿ ಪ)ತ್ಯುಪಾಯ 
ತಿಜೆಯೂ ಅಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಒಮ್ಮೆಲೆ 
ತ್ಮಿ--೪೫೭೦ 


೧೮ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಎದುರು ನಿಂತುದಕ್ಕೆ (ವಿನೋದಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ ಹೆಂಡತಿಯೆ ಬಂದು ನಿಂತಿರಲಿ) 
ನಾವು ಹೆದರುವೆವು. ಈ ವಿಚಾರಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ "ಅಶುಭಸೂಚಕ ಶಕುನ 
ಗಳು' ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದ್ದನೆಂದು ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ ಹೇಳ 
ಬಹುದು ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ಈ ಅಶುಭಶಕುನಗಳಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯವೆ ಇಲ್ಲ (ಪ್ರಾಯ 
ಶ್ಹಿತ್ತ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಂತಿಯು ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯವಾಗಲಾರದು ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಪ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡ 
ಬೇಕು; ಅನಿಷ್ಟವು ಘಟಿಸದಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯ, ಘಟಿಸಿದ ಅನಿಷ್ಟ 
ವನ್ನು ಅಹ ಡವನ್ನಾ ಗಿ ವತಾಡಿಕೊಳ ೈಬೇಕೆನ ನ್ನವ್ರದು ಪ್ರಾಯಕಶ್ಶಿ ತ್ಕ ಇಲ್ಲವೆ 
1) ಎಡಗಣ್ಣು ಹಾರುವುದು ಗ ನಿಗೆ” ಅಶುಭಚಿಹೃ , ಆದರೆ ಎಡಗಣ್ಣು 
ಹಾರದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳು ವ ಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದ ಗಂಡಸು ಯಾವನೂ ಇಲ್ಲ; ಬೆಕ್ಕು 
ಅಡ್ಡ ಹಾಯ್ಣರೆ ಅಶುಭ, ಟ್ರ ಮನೆ ಕ ಬೆಕ ಸನ್ನು ನಾವು ಹೊರಗೆ ಹೋಗು 
ವಾಗ ಕಟ್ಟಿ ಬಹುದು, ನೆರೆಮನೆಯ ಇಲ್ಲವೆ ಮನೆಯೆ ಇಲ್ಲದ ಬೆಕ್ಕುಗಳು ಅಡ್ಡ 
ಹಾಯದಂತೆ ಮಾಡುವುದಾ ಯಾರಿಗೆ ಶಕ್ಯ? ಅದರಂತೆಯೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ಅಶುಭಶಕುನಗಳೆಂಬವೆಲ್ಲವು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ವೀರಿದ ಸಂಗತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಶಕ್ತಿಗಳಾ 
ಗಿವೆ. ಇವುಗಳಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯುಪಾಖಯವಿಲ್ಲ, ಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಹೆದರಿದನೆಂಬುದು 
ಸಿದ್ದ. 

` ಹೆದರಿದಕಿಂತಲೂ ಈ "ನಿಮಿತ್ತ'ಗಳನ್ನು ಕಂಡುದು ಅರ್ಜುನನ ಬುದ್ದಿ-- 
ಕಾಲುಷ್ಯದ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ಒಂದು-ಮನುಷ್ಯ ನಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸದಂತಹ 
ಸೃಷ್ಟಿ -ಸಂನಿವೇಶಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯ ನ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಸಲು ಯತ್ನಿಸು 
ವ್ರದು; ಇನ್ನೊಂದು, ಕೆಲವು ಸಂಗತಿಗಳು ಗಯಾ ಶುಭಕರ, ಕೆಲವು 
ಸಂಗತಿಗಳು ಬಾಗ ಅಶುಭಕರ ಎಂದು ನಂಬುವುದು. ಮೊದಲನೆಯದ 
ರಿಂದ ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಭಾವವೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು, ಹಾಗಾಗಿ 
ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯೆ ಜಗತ್ತಿನ ಸತಗ ಅದರಂತೆ, ಎರಡನೆಯದರಿಂದ ದೇಶ- 
ಕಾಲ- -ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿ ಮು೦ತಾದ ಅನೇಕ ಸ ಷ್ಟಿಯ ಮಹತ್ವದ ಘಟಕಗಳನ್ನೆ ಜಯ ಜ 
ಜಾ ಗುದದ: ಇವೆರಡೂ ಡಿಸತಗಳ್ನು. ಅಥವಾ ವಿಚಾರಾಭಾನಗಳು ಅರ್ಜುನ 
ತಲೆ ತುಂಬಿರುವಾಗ ಅಂತಹ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವನಾಡುವ ಜಸ ೨ನ 
ಮಹತ್ತ್ತವಾದರೂ ಹೇಗೆ ಬಂದೀತು ?* 


೬ 


೩, ಮೊದಲು " ಸ್ವಜನ' ಎಂದು, ಆ ಮೇಲೆ ಅಶುಭಶಕುನಗಳೆಂದು 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸು ಯಾವ ಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಉದ್ವಿ ಗ್ನ ವಾಗಿತೆ ಹಂ ಆ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ 4 ಡುತ ಮಾತ. ಬಾಯಿ:ಯಿಂದಲ್ಲದೆ ಹೃದ ದಿಂದ ಇಲ್ಲವೆ 


*ಹಿಂದಿನ ಓಪ್ಪಣಿಯು ಈ ಚರ್ಚೆಗೂ ಅನ್ವಯಿಸುವುದು, 


ಜಿಜಾಸೆ ೧೯ 
ತಹ 


ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾಗುವುದು ಶಕ್ಯವಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂಬುದರ ಜರ್ಜೆ ಇದು 
ವರೆಗಾಯಿತ್ನು ಈ ಸಮ್ಮ ಚರ್ಜೆಯನ್ನು ಅನೇಕ ವಾಚಕರಂತೆ ಅರ್ಜುನನೂ 
ಒಪ್ಪಲು ಸಿದ್ಧ ವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಜೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಬುದ್ದಿ ಇದೆ, 
ಬ ಅವನು. ಮಿಕ್ಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಯೋಗ್ಯತೆಯವನು "ಎಂದು 
ಹೇಳುವಾಗ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾತ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಇಂದಿನ ವಿಜ್ಞಾನಶಾಸ್ತ್ರವು ನವನ ಸಂಸ್ಥಿ ತಿ-ಸಂರಕ್ಷ್ವ ಗಳಂತೆ ಸಂಹಾರಕ್ಕ್ಯೂ 
ಜಾರಣವಾಗಿದೆ ೪. ಹೇಳಲಾಗುವುದೊ ನೇ ರೀತಿಯಿಂದ ಬದ್ದಿಯೂ 
ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿಯಂತೆ ಎನಾಶಕ್ಕೂ ಕಾರಣವಾಗುವುದು ಎಂದು ನಿಃಸರದೇಹ 
ವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದು ದೃ ತ್ತ ಯು೦ದ ಬುದ್ಧಿ ಎ೦ಬ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಉಪ 
ಯೋಗಿಸುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯು ತ ನವನಿಗಿದೆಯೆ ಗ ಸಂದೇಹಪಡು ವಂತಿದೆ; 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮೇಲಿನ ಸ್ಥಾನವಿದೆ, ಮೇಲಿನ ಮಾನವಿದೆ. ತನ್ನ 
ಬುದ್ಧಿ ಗಷ್ಟೆ. ಇಲ್ಲವೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ನ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ. ಮಾತ್ರವೆ ಸಾ ಎನ-ವರಾನಗಳನ್ನು 
ಹಸವ ಎರಡು ತರದ ಪ್ರವೃ ತ್ರ ಗಳು ಸಾಮನ್ಯವಾಗಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಕಂಡು 
ಬರುವುವು. ಹಸ ಚಟ್ಟ ತ್ತಿಯುಳ್ಳವರು. " ಸ್ವಯಂಮನ್ಯ 'ರೆಂದೂ, 
ಎರಡನೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಯುಳ್ಳವರು " ಪರಚ್ಕ | ೦ದಾನುವರ್ತಿ' ಗಳೂ ತಾಶ್ಪೂರ್ತಿಕ 
ವಾಗಿ ಸಂಕೇತಗಳನ್ನಿ ಟ್ಟು ಒಸ ಫಣ. "ನಕ । ವಿಧಗಳಲ್ಲಿ ತಡ 
ಯನ್ನೂ ಕಲಸಗೇಡಿತನವನ ಸೂ ಹ) ಕಾಣಬಹುದು. ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಷ್ಟೆ 
ವಿಶ್ನಾಸ ಸವನ್ನಿ ಟು ದ್ಲೈರ್ಯದಿಂದ ಮುಂದಾಗಿ, ಬಂದ ಎಡರುಗಳನ್ನು ಕಾಶ್ಯೆಳಗೆ 
ಮೆಬ್ಬೆ ಬೆಳೆಯು ತ್ಮ, ವಿಕಾಸಗೊಳ್ಳುತ್ತ ತನ್ನ ನ್ನೂ ತನ್ನ ಸಂಗಡಿಗರನ್ನೂ ಸಮಾಜ 
ವನ್ನೂ ದೇಶವನ್ನೂ ಜನತೆಯ ನ್ಭೂ ಪ ಪ್ರಗತಿಯ “ಸ ಸಕ್ಕೆತ್ತು ವವನು ಮಹಾತ್ಮ 
ನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು; ಅದರಂತೆಯೆ ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿ ಯಲ್ಲಷ್ಟೆ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಟ್ಟು 
ಅಹಂಕಾರಿಯೂಗಿ, ಸ್ಪಾರ್ಥಿಯಾಗಿ, ಸಂಕ. ಚಿತದೃಷ್ಠಿ ಯವನಾಗಿ, ಜೆ ನೀಹಪ್ಪನಿ 
ಯವನರಾಗಿ, ವ.ಂದಿಯ' ಮುರಿದ ಬೆನ್ನೆಲಬುಗಳ ನಷ್ಟ ಣಿಕೆಯಿಂದ ಮೇಲಕ್ಕೇರು 
ವವನಾಗಿ, ದ್ರೇಷ-ಮತ್ಸರಾದಿಗಳ ತವರ್ಮನೆಯಾಗಿ, ಅನ್ಯರನು  ತುಳಿದೇರಿದಂತೆ 
ತಾನು ಕಳಚುವ ಭಯವು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ, ತನಗೂ ಸಂಗ ನಿಸ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ 
ದೇಶಕ್ಕೂ ಜನತೆಗೂ ಸಿಡುಗಿನಂತೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ರದ ಸೈತಾನನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬಹುದ. ಇಡು " ಸ್ವಯಂಮನ್ಯ 'ರ ಚರಿತ್ರೆ. ಇನ್ನು * ಪರಚ್ಕ _೦ದಾನುವರ್ತಿ ' 
ಗಳಲ್ಹೂ ಸಾ ತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೂ ಸಂತು 18 ಶಿಸ್ತಿನಿಂದ, 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಿ.೦ದ ಕೆಲಸಗಾರರಾಗಬಹುದು ; ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದು 
ತೊಂಡುದಕ್ತೈ ಶವಪ್ರಾಯರಾಗಿ ಅನ್ಯರಿಗೆಯೆ ಬುದ್ಧಿ ಇದೆ, ಅನ್ಯರು ಹೇಳಿದ್ದೆ ನಿಜ, 
ತನ್ನ ಕಿಂತ ಮೊದಲಿನವರು--ಮೋಲಿನವರು ಹೇಳಿದ್ದೆ ನಿಜ, ಅವರಿಗೆಯೆ ಬುದ್ದಿ 
ಇದೆ ಎಂಬ ಹಳಸಿದ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ಕೌಳೆತು, ಕಾಲ-ದೇಶ-ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗಳಿಗೆ 


೨೧ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ಹೊಂದಿಕೊಳ್ಳದ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲದುದಕ್ಕೆ ಕಮರಿ, ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ್ಯದಲ್ಲಿ ಅನಾ 
ರೋಗ್ಯಕರವಾದ ದುರ್ವಾಸನೆಯನ್ನು ಹರಡುವ *ಕೆಲನ ಗೇಡಿಗೆಳೂ 'ಸಸಚಹಾಸಸಿ 
ಅಂತೂ ಬುದ್ದಿ ಯನ್ನು -ಬುದಿ _ಯೊಂದನ್ನೈ ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನ ಅವಲಂಬಿಸಿದಳ್ಲಿ 
ಮಾನವನ ಜಿಳಿನಣಿಗೆ ಕಟ್ಟಿಟ್ಟು 1 ಗ ಹೇಳಲಾಗದು. 

ಮಾನವನಿಗೆ ಮುದ ಎಂದರೆ ಕೂಸಿನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಕತ್ತರಿಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿಂತೆ 
ಎ೦ಬ ವಿಚಾರದಿಂದಲೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ, ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಆ ಬುದ್ಧಿಗೆ ತಡೆಹಾಕುವ 
ಅನೇಕ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನು ಕೆಲವು ಮಹಾತ್ಮರು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾ ರೆ... ದೇವ ಮತ್ತು 
ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಕ ಶಕ್ಕಿಗಳು ಪ್ರರಾಣ ( ೫1711೬) ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಛಾ ಗಿ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ದೇವನೆಂಬ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಹೇಗೆ ಒಂದು ನಿಶ್ಚಿತಸ್ತರೂಪವನ್ನು 
ಕೊಡಲು ಶಕ್ಯ ಮತ್ತು ಸಾಧ್ಯಕಾರಿಯಾಗಿತೊ, ಹಾಗೆ ಧರ್ಮವೆಂಬ ಶಕ್ಕಿಗೆ 
ಕೊಡುವುದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂಬದನ್ನು ಅನೇಕ ಸಮಾಜಗಳ ಇತಿಹಾಸದಿಂದ ತೋರಿಸಿ 
ಕೊಡಬಹುದು. ನಮ್ಮ ಪರಜಾತಿ ದರೂ ದೇವನ ಸ್ತ್ರ ರೂಪವು ( ಸ್ವರೂಪ 
ವೆಂದರೆ ಹೆಸರಲ್ಲ) ಮೊದಲಿನಂತೆಯೆ ಉಳಿದಿದ್ದರೂ ಧರ್ಮ ಸ್ವರೂಪವು ಕಾಲ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಬದಲಾದುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಧರ್ಮದವೆಕದಕೇನು. ? ಎಂಬ ಪ ಶ್ನಿಗೆ 
ಒಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಒಬ್ಬ ಮಹಾನುಭಾವನು ಕೊಟ್ಟಿ ಉತ್ಕರವನ್ನು ಇನ್ನೊ ೧ದು 
ಕಾಲಕ್ಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ, ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಮಹ೯ನು 
ಭಾವನು ಒಪ್ಪುವನೆಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ; ಒಪ್ಪಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಹಿಂದು, 
ಬೌದ್ಧ, ಜೈನ, ಶೀಖ, ವುಹಮ್ಮುದೀಯ, ಕೆ ಎಖಳ್ಕು ಮೊದಲಾದ ಧರ್ಮಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕೊಡಒಹುದು. 

ದೇವ-ಧರ್ಮಗಳಂಕಿ ತ ಎಂ೦ಬುದೊ೦ದೂ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಬುದ್ಧಿಗೆ ಮೇರೆ ಹಾಕಲು, ವ ಸಹಾವ್ಯಕ್ಕಿಗಳ ಬುದಿ ಎಗಳನ್ನು ಏಕರೂಪತೆಗೆ ತರಲು 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಉಪಯೋಗ ( ತತ ವಿನಿಯೋಗ) ಇದ್ದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರ ಎಂದರೆ ಅದೊಂದು 
ಬರೆದಿಟ್ಟ ಗ್ರಂಥ ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ನಾವಿಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲ. 
ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಅಬಾಧಿತ ಸತ್ತ,ತ್ವವಿದೆಯೊ ಮತ್ತು ಅಸತ್ಯ ,ವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು 
ನಾಶಮಾಡ.ವ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯತೆ ಚೂ ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎಂದು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಶಾಸ್ರ್ರವೆಂಬುದು ಹೀಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೂ ಧರ್ಮದಂತೆ ಕಾಲ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು, ಬದಲಾಯಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದಿದೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಂದು ಕಾಲದ, ಸ ದೇಶದ, ಒಂದು ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸತ್ಯವೆನಿಸುವುದು 
ಅನ್ನೊದು ಕಾಲಕ್ಕೆ, ಇನ್ನೊಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ, ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸತ್ಯವೆ 
ನಿನದಿರಬಹ,ದು. ಸತ್ಯ-ಧರ್ಮ- ಶಾಸ್ತ್ರ ಇವು ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಸಂದು ತಳು 
ವ್ರದು ಬರಿಯ ಆಶೆ ಎನಿಶುವುದು, ಧ್ಯೇಯೆಸಿಸುವುದು, ಬಾಯಿವತಾತೆನಿಸುವುದು. 
" ನತ್ಯ ' ಎಂಬುದೆ ೊಂದು ಸಾಪೇಕ್ಟ್ಸ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ, ಅಸತ್ಯ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ 
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ದಲ್ಲಿ " ಸತ್ಯ ' ಎಂಬ ಶಬ ತ್ಯೆ ಅರ್ಥವೆ ಆಗದು... ಹೀಗಿರುವಾಗ " ಸತ್ಯ 'ವು 
ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವ ತ ಎಂದರೆ ಅಸತ್ಯವೂ ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಮುತು 
ಶಾತ್ತ ತ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳ ಸದು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜವನ್ನ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿಟ್ಟು 
ಸಜಾತಿ ಮೋಡ | ತ ವೇದ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯ ಇವೇ ಆಧಾರ. 
ವೇದಕಾಲದ ನಾಲು. " ವರ್ಣ 'ಗಳು ಇಂದು ನಾನೂರು "ಜಾತಿ'ಗಳಾಗಿವೆ. 
ಇಂದಿನ ವ್ಯವಹಾರ ಮತ್ತು ಜೀವನದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳ ಮೂಲಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಎಷ್ಟೊ ಆಚಾರಗಳು ಹೇಳಹೆಸರಿಲ್ಲದ೦ತಾಗಿವೆ. ಅಂದಿನ ವಿಚಾರಕ್ಪಾಂತಿಯ ಯುಗ 
ದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿವಾದ್ಕ ಸಮಾಜವಾದ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದ ಮೊದಲಾದ ತತ್ತ್ವಗಳು 
ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲೂ ತಲೆದೋರಿ ವೇದ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ 
ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವನ್ನು (೩೬ಓಓ೦೫1೩೪62655) ಒಡ್ಡುತ್ತಲಿವೆ, ತಂತ್ರ ತೆ ಟಟ 
ಯನ್ನು ಸಾಧ ಅವೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಅನೇಕ ದೇಶಗಳಂತೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲೂ 
ಇನು ರಾಷ್ಟ್ರ್ರತಂತ್ರ (1886 56೩16) ಎಂಬ ಅಧಿಕಾರದ, ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯದ, 
ಸಂಚಾಲಕತ್ತದ ಶಕ್ಕಿಯು ವ್ಯವಹಾರ ಸೂಶ್ರವನ್ನು ಹಿಡಿದಿದೆ, ಇಂದು ನಮ್ಮ 
ವ್ಯವಹಾರದ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯಗಳ ನಿರ್ಣಾಯಕ ಅಧಿಕಾರವು ದೇವನಿಗಿಲ್ಲ. 
ಧರ್ಮಕ್ಕಿಲ್ಲ. ವೇದ-ಪುರಾಣಗಳಿಗಿಲ್ಲ--ರಾಷ್ಟ್ರ ತಂತ್ರಕ್ಕಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಕಣ್ಣಾರೆ 
ಕಂಡು ದೇಹದಿಂದ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಜಾತಿ-ಪಂಥ-ಲಿಂಗಗಳ ಭೇದವಿಲ್ಲದೆ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಇಂತಿಷ್ಟು ವಯಸ್ಸಿ ಗೆ ಇಂತಹ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನೆ (ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ವೇದಗಳಿಲ್ಲ) ಕಲಿಸತಕ್ಕುದು, ಹು `ವರ್ಷದವಳಾಗುವವರೆಗೆ ಹಂಡುಗೆಯ 
ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಕೂಡದು, ಕೋರ್ಟಿಗೆ ಹೋಗುವಾಗ ತಲೆಗೆ ರುವಾಲ 
ನ್ತಾಗಲಿ ಸು. 1. ಗಲಿ ಸುತ್ತಲೇಬೇಕು, ನ್ಯಾಯ ( ಪುಣ್ಣ) ವೆಂದರೆ 
ಶಾಸನಮಂಡಳಗಳು ಗೊತ್ತು,ಪಡಿಸಿದ್ದು, ಅನ್ಯಾಯ (ಪಾಪ) ವೆಂದರೆ ನಿನಲ್‌ 
ತೋಡಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದು ಮುಂತಾದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರ (೩೬೦೧೩೪೮೧655 ) ಬಂಬುದು ಹೇಗೆ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಸೆ ಬದಲಾಯಿ 
ಸಂತ್ಮಿರುವ್ರದೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. 
ಧರ್ಮವಾಗಲಿ ಶಾಸ್ಫ್ರ್ರವಾಗಲಿ ಬದಲಾಯಿಸುವುದೆ೦ಂಬ ಮಾತನ್ಫು ಒಪ್ಪಿ 
ತೊಳ್ಳೊ ಣ. ಆದರೆ ಬದಲಾಯಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ? ದೇವನಿಗೊ ? 
ವೈಕ್ಕಿ ಸೊ? ಸವಇಜಕ್ಕೊ ? ಇಲ್ಲವೆ ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳು ತಾವಾಗಿಯೆ, ಸೃಷ್ಟಿ 
ಸಂದ ರ್ಯದಂತೆ, ಕಾಲಾನು ಗುಣವಾಗಿ ಬವಲಾಜಕ 1.1 ಈ ಸ 
ವಿವರವಾದ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಮಾಡುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯ 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ಮುತವಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಈ ಅಧಿಕಾರವು 
ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೇ ಚ್‌ ಅದು ಕೃಷ್ಣನಂತಹ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ಇರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಅರ್ಜುನನಂತಹ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ಇರುವದಿಲ್ಲ. ಆ ಜೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ 
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ತನ್ನ ಕೃತಿಯನ್ನು ಸಮರ್ಥಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ; 
ಧರ್ಮದ ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿ ದಾ ನೆ. ಯ ಬತ ಮಹತ್ವಾಪಂ "ಕರ್ತುಂ 
ವ್ಯವಸಿತಾ ವಯಂ, ನಾವು ಹಗ ಪಾಪವನ್ನು ಮಾಡಲು ಉದ್ಯುಕ್ತ್ಕ ಪತರವೆ 
ವಲ್ಲ!' (ಶ್ಲೋಕ ೪೫) ಎಂದು ಉದ್ಧಾರ ತೆಗೆದಿದ್ದಾನೆ. ಯಾವುದು ಪಾಪ 
ಕ್ಸತ್ರಿಯನಾದ ತಾನು ಯುದ್ಧವನ್ನಾ ಡುವುದು ಪಾಪವೆ? ಆ ಪಿ 
ಕಡಿದಾಡುವವರನ್ನು ( ಇಂದಿನ ಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿಯಂತೆ ಆಗ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕುಳಿತವ 
ರನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ) ಕೊಂದರೆ ಪಾಸವೆ? ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಅದನ್ನು 
ದೃಷ್ಟಿ ರದ ' ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ; ಅವನು ತೋರಿಸುವ ಕಾರಣ, ನೋಡುವ ಸುಷ್ಟ ಸ 
ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ: « ಯದ್ರಾಜ್ಯಸುಖಲೋಭೇನ ಹಂತುಂ ಸ್ವಜನಮುದ್ಯತಾಃ, 
(೧) ರಾಜ್ಯದ ಆಸೆಗಾಗಿ, (೨) ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಸಿದ ರಾಗಿರುವೆವಲ್ಲ! ' 
( ಶ್ಲೋಕ ೪೫) ಎಂದು ಎರಡು ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ, ಹಿಂಸೆ ಪಾವ, ಅಹಿಂಸೆಯು ಪುಣ್ಯದ *ೆಲಸ 
ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ಧರ್ಮದ ವಜಚನವಿದ್ದುದರಿಂದ ಬಹುಜನರು ಅರ್ಜುನನ 
ಮಾತನ್ನು ನಂಬಬಹುದು, ಒಪ್ಪಬಹುದು. ಆದರೆ ಯಾವ ಧರ್ಮಸಂಪ್ರದಾಯ 
ದಲ್ಲಿ ಆ ಮಾತನ್ನು. ಹೇಳಿದೆಯೊ ಅದೇ ಸಂಪ್ರದಾಯದಲ್ಲಿ ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿದ 
ಕ್ಸತ್ರಿಯನಿಗೆ ವೀರಸ್ತರ್ಗ ಎಂದೂ ಹೇಳಿದೆಯಲ್ಲ? ತಾನು ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲವುದು 
ಮಂಡಿಶ, ತನ್ನಂತಹ ಶೂರನನ್ನು ಶತ್ರುಗಳು ಕೊಲ್ಲಲು ಸಮರ್ಥರಿಲ್ಲ, ಆದುದರಿಂದ 
ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿಯುವ ಭಾಗ್ಯವು ಶತ್ರುಗಳಿಗಷ್ಟೆ ದೋ:ಕಿ ಅವರ ಸ್ವರ್ಗಕ್ಕೆ 
ಹೋಗಬಹುದು ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಮಡಿಯದ ತಾನು ಮಾತ್ರ ಸ್ವರ್ಗಸುಖವನ್ನು 
ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಎಂದು ಅರ್ಜುನನ ವ್ಯಥೆ ಇರಬಹುದೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಬೇರೆ 
ಗವಡು ? ಅರ್ಜುನನ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ " ತಾನು 
ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಅವನಿಗೆ ಬಂದುದು ಯಾಕೆ ಮತ್ತು ಹೇಗೆ 
ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು. ಕ 

ಅರ್ಜುನನ ಈ ಧರ್ಮೋಪನ್ಯಾಸವು ನಚ ಶ್ರೇಯೋ8ನುಪಶ್ಯಾವಿ 
ಹತ್ತ್ವಾ ಸ್ವಜನಮಾಹವೇ ' ಎಂಬ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥದಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದು. 
ಮುಂದಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲೂ ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ಆ ಶ್ಲೋಕವು ಹೀಗೆ: 

ನ ಕಾಂಂಕ್ರೇ ವಿಜಯಂ ಕೃಷ್ಣ ನ ರಾಜ್ಯಂ ನ ಸುಖಾನಿ ಚ 

*0೦ನೋ ರಾಜೆ ನ ಗೋವಿಂದ $0 ಭೋಗೈರ್ಜೀನಿತೇನ ವಾ ॥ (೧-೩೨) 

" ಸ್ವಜನರನ್ನು ತ ನಮ್ಮ ಯಾವ ಹಿತವು ಸಾಧಿಸುವುದು ? ನನಗೆ ಜಯವು 

ಬೇಕಿಲ್ಲ, ಸುಖ ಬೇಕಿಲ್ಲ, ರಾಜ್ಯವೂ ಬೇಕಿಲ್ಲ; ರಾಜ್ಯದಿಂದಾಗಲಿ, ಸುಖಭೋಗ 
ಗಳಿಂದಾಗಲಿ- ಅದೇಕೆ ಜೀವದಿಂದಿರುವುದರಿಂದಾಗಲಿ (ಇಂ೦ಂಕಹ ಪರಿಸಿ ಸತಿಯಲ್ಲಿ) 
ಯಾವ ಹಿತವು ಸಾಧಿಸುವುದು? ' 


ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ತಿಪ್ಪಿ 


ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ ಅರ್ಜುನನ ಮನೋಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಕಠಿಣವಲ್ಲ, ತಾನು ಯುದ್ದವನ್ನಾ ಡಬಯಸಿದಾಗ ಅದರಿಂದ ಹಿತಸಾಧನೆ, ರಾಜ್ಯ 
ಪ್ರಾಪ್ತಿ, ಸುಖಸಂಪಾದನೆ ಆಗುವುದೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದನು; ಅಥವಾ ಹಿತ 
ಸಾಧನೆ, ರಾಜ್ಜಪ್ರಾಪ್ತಿ, ಸುಖಸಂಪಾದನೆ ಇವುಗಳೆ ಯುದ್ಧವನ್ನಾ ಡುವ 
ರ್ಜುನನ: ಉದ್ದಿಶ್ಯಗಳಾಗಿದ್ದವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಈಗೆ ಆ ಉದ್ದಿ ಶ್ಯವು 
ಸಾಧಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬ ಮನವರಿಕೆಯಾಯಿತು; ಅದಕಾಗಿ ಆ ಉದ್ದಿಶ್ಯದ ಮೂಲ 
ಹೇತುವೆ ಅವನಿಗೆ ತಪ್ಪು ಎನಿಸಿತು, ಪಾಪ ಎನಿಸಿತು. ಇದರ ತಾತ್ಪ್ಸರ್ಯವೇನು? 
ತನ್ನ ಉದ್ದಿಶ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಡಲು ಸಮರ್ಥವಾಗದ ಕಾರ್ಯವು ಪಾಪ 
ಎ೦ದಲ್ಲವೆ? ಈ ವಿಚಾರದ ಆನುಷಂಗಿಕವಾಗಿ " ತನ್ನ ಉದ್ದಿ ಶ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ 
ಕೊಡುವ ಕಾರ್ಯವಷ್ಟೆ ಪುಣ್ಯ ' ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು ! ಅದಕಾಗಿಯೆ 
ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ " ಸ್ತಜನಂ ಹಿ ಕಥಂ ಹತ್ತಾ ಸುಖಿನಃ ಸ್ಯಾಮ ಮಾಧವ, ಸ್ಪಜನ 
ರನ್ನು ಕೊಂದರೆ ನಾವು ಸುಖಗಾಣುವುದು ಹೇಗೆ ?' ( ಶ್ಲೋಕ ೩೭) ಎಂದು 
ಕೇಳುತ್ತಾನೆ. 


ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನು ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವನಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ 
ಆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಿಸಿದ ತನ್ನ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯವಯಾಸಾತ್ಮಿ ಕಾ ಬುದ್ದಿ 
ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇಡಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷಣವಿದೆ-- ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡುವನು. 
ನಾವು ಈ ಮೊದಲೆ ಹೇಳಿದ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಅರ್ಜುನನು " ಸ್ವಯಂ 
ಮನ್ಯ'ನಾಗುವನು. ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿ ಅವನಿಗೆ 
ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲ; ತಾನು ಮಾಡುವುದು ತನಗಷ್ಟೆ ಪಾಪವಲ್ಲ, ಮಿಕ್ತುವರಿಗೂ 
ಪಾಪ; ಎಂದರೆ ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಿಕ್ಮವರೂ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವುದೆಂಬ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಹೊರಡುವುದು ಈ ವತಾತಿನಿ೦ದ.. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನ ೩೮-೩೯ 
ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ : 

ಯದ್ಯಸ್ಯೇತೇ ನ ಪಶ್ಯಂತಿ ಲೋಭೋಪಹತಚೇತಸಃ 

ಕುಲಕ್ಷ ಸಂಕೃತಂ ದೋಷಂ ಮಿತ್ರದ್ರೋಹೇ ಚ ಪಾತಕಂ ॥ 

ಕಥಂ ನ ಜ್ಞೇಯಮಸ್ಮಾಜಿಃ ಸೌಪಾದಸ್ಮಾನ" ಫಿವರ್ತಿತುಂ | 


" ಈ ಜನರಲ್ಲಿ ಲೋಭವಿದ್ದುದರಿಂದ ತಾವು ಮಾಡುವುಡು ಕುಲಕ್ಸ್ಮಯ, ಅದು 
ತಪ್ಪ್ಪು ವಿತ್ರದ್ರೋಹವೆಂಬುದು ಪಾಪ ಎಂಬೀ ವಿಚಾರಗಳು ಅವರಿಗೆ ಆ 
ಲೋಭಾಂಧ$ ಕಾರದ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಹೊಳೆದಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೂ ಇವರನ್ನು 
ಈ ಪಾಪದಿಂದ ಉಳಿಸುವುದು ನಮ್ಮ ಕೆಲಸವೆಂದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯಬೇಕಲ್ಲವೆ ? 


ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ; ತನಗೆ ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿನ, ಹಿತದ, ರಾಜ್ಯದ ಲೋಭವಿದ್ದುದರಿಂದ ಮಿಕ್ಕ 


ಈ ವಡಾತಿನಫ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಎನ್ನೊ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಗೃಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು 


೨೪ ಗೀತಾಗಾಂಭೀರ್ಯ 


ವರಿಗೂ ಆ ಲೋಭವಿರಲೇಬ್ಬೇಕು ಎಂಬುದೊಂದು ; ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಪಾಪ 
ವೆನಿಸಿದ ಕೃತ [ವು ಅವರ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೂ ಪಾನ 08ಕ(ಬೇಕು ಎಂಬು 
ಡಿಸ್ಕೊ ಕಡ "ಇನ್ನೊ ಬ್ಬರಿಗೆ ಉಪಿದೇಶವಹಣ ತನ್ನ ಕತ ತು ಎ೦ಬುದು 
ಮೂರನೆಯದು. ಸ್ಯ ಮೂರೂ ಮಾತುಗಳು ಶ್ರೇಷ್ಠ ವಾದ ಸತ್ಯದ ೨ ಪಗಳು 
ಎಂದು ಸಿದ _ಮಾಡಿತೋರಿಸಬಹುದು ; ಅದೇ ತರ್ಕದ ಸಹಾಯದಿಂದ ಈ ಮೂರು 
ಹ್‌. ಆತ ಶವಂಚನೆ-ಪರವಂಚನೆಗಳನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞಾ ವಾದಗಳು 
ಎಂದೂ ಸಿದ್ರ | ಮಾಡಿತೋರಿಸಬಹುದು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈ ಬಜಾತುಗಳು 
ಯಾವ ಅಥ೯ದಲ್ಲಿ ಅನ್ವಯಿಸುವುವು ಎಂಬುದಿಷ್ಟೆ ನಮಗೆ ನೋಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಈ ಮಾತುಗಳೆಲ್ಲ ಪ್ರಜ್ಞ್ಞಾವಾದಗಳು ಎಂದು ನಂತೆ ಕೃಷ್ಣನೆ (೨.೧೧) ಹೇಳಿ 
ದ್ಹಾನೆ. ಅದಕ್ಳೆ ಜಾಾವತೆ; ಆ ಕಾರಣವು ಅರ್ಜುನನು ವತಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ಇದೆ. ' 
" ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಮೊದಲು, " ಇವರು ಇನ್ನೊ ಬ್ಬರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಕೊನೆಗೆ ಹೇಳಿದ ಅರ್ಜುನನು ಇವೆರಡು ಮಾತುಗಳ 
ನಡುವೆ ಇನು ನನ್ನ ನ್ಫ್ಟು ಕೊಂದರೂ ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬಯಸುವು 
ದಿಲ್ಲ, ಏತಾನ್ಸ ಜಾ ಮಿ ಫ್ನತೋಂಪಿ ಮಧುಸೂದನ' (೧.೩೫) ಎಂದು 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ! ಈ ಮಾತು ಎಬಂಕಾರಾ ಎಂದೇನೋ ಸಮಾಧಾಸಹನ್ನ, 
ತಂದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು, ಆದರೂ ಅರ್ಜುನನ ತಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಗಳ ಗೊಂದಲ 
ವೆದ್ದಿದೆ ತ ಮಾತ್ರ ಇದರಿಂದ ನಿ8ಸಂದೇಹವಾಗಿ 1. 8ಬರಚಪದು. 


ಈ 


ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ಉಪನ್ಯಾಸವನ್ನು ಓದುವಾಗ 
ಇವನಿಗೆ ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಜ್ಞಾನೋದಯವಾಯಿತಲ್ಲ ಎಂದು 
ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುವಂತಿದೆ. ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ಹೀಗೆ 
ನಡೆದುದಕ್ಕೆ ನಾವು. ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ. ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಾಗಲಿ, 
ಜ್ಞ್ಞಾನೋದಯವಾಗಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲದೆ, ದೇಶ-ಕಾಲ 
ಗಳ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ಆಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಸಂಗತಿಗಳಿಂದಲೂ ಕಾಣಬಹುದು. ಬೇಕಾದಾಗ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟರೂ ಸ್ಮರಣೆಗೆ 
ಬಾರದ ಸಂಗತಿಯೊಂದು ಅಸಂಬದ್ಧವಾಗಿ ಒಮ್ಮೆಲೆ ಸ್ಮರಣೆಗೆ "(ಮತ್ತೊಂದು 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ) ಬರುವ ಅನುಭವವು ಬಹು ನಕಕ ದು... ಕುರುಬನಾದ 
ಕಾಳಿದಾಸನು ಒಮ್ಮೆಲೆ ಕವಿಯಾದನು ಎಂಬ ದಂತಕಥೆಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಇದೇ 
ಸಂಗತಿಯು ಚಾ ದು. ಸ್ಪಾನವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ "8೯68೩ | 
707618 | ' (ದೊರಕಿತು, ದೊರಕಿತು) ಎಂದು ಇದ್ದ ಸ್ಮಿತಿಯಲ್ಲಿಯೆ ಎದ್ದು 
ಓಡಿದ ಆರ್ಕಿವಿಂಡೀಸನ ಕಶೆಯಿಂದಲೂ ಜ್ಞಾನೋದಯದ ಇದೇ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ 
ವನ್ನು ಕಾಣುವೆವು. ಆ ಸಂಬಂಧವಾಗಿ ನಾವು ಆಶ್ಚರ್ಯಪಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 


ಜಿಜಾಸೆ ೨೫ 
ಇ 


ಜ್ಞಾನೋದಯವಾದವನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಯಾವುದು, ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ 
ಯಾವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಆಶ್ಮ ಸ್ಲರ್ಯಕ್ಕೆ ಸೀವೆು ಯು 
ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು. ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಜ್ಞಾನೋದಯ ಮೂಡಿದವನ ದೇಹ 
ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು ಎರಡರಲ್ಲೂ ನವಚೈತನ್ಯ ತುಂಬಿದಂತಾಗುವುದು. ಮಳೆಗಾಲದ 

ಷ್ಟಿಯಂತೆ ಅವನು ಜೀವಮಯನಾಗುವನು, ಹರ್ಷಮಯನಾಗುವನು ; ಕಳೆ 
ಏರುವುದು, ಶಕ್ತಿ ತುಳುಕುವುದು. : ಭಕ್ಕಠು ಪಾ ವರ್ಣನೆಯನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿ ೦ತಹ ಸಿ ಸತಿಯು ಇವನದಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಸಿ ತ ಏನಾಗಿದೆ ? 
ಸ್ವಜನರೆಂಬು “ಡಿ ಭೂತದಯೆಯ ಮಾತಾಗಿದೆ, ಹಿಂಸೆ ಎಂಬಹ್‌ ಪಾಪ ಎಂದು 
ನೀತಿಪಾಠವಾಗಿದೆ, ಅಜ್ಞರಿಗೆ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಹೇಳಬೇಕೆಂಬ ಪರೋಪಕಾರದ 
ಪುರಾಣವಾಗಿದೆ ; ಕೊನೆಗೆ ಮನಸ್ಸು ತಲ್ಲಣಗೊಂಡು, ಕೈಯೊಳಗಿಂದ ಬಾಣ ಕಳಚಿ, 
ಕಾಲ್ಗಳಿಂದ ನಿಲ್ಲಲಾರದವನಾಗಿ ಗತಜೀವಿಯಂತೆ * ಉಸ್ಸೆ '೦ದು ರಥದಲ್ಲಿ ಕುಕ್ಕರಿ 
ಸಿದ್ದಾನೆ ! 


ಏವಮುಕ್ತಾ ರ್ಜುನಃ ಸಂಖ್ಯೇ ರಥೋಷಸ್ಫ ಉಪಾವಿಶತ್‌ 
ವಿಸೃಜ್ಯ ಸಶರಂ ಚಾಪಂ ಶೋಕಸಂವಿಗ್ನಮಾನಸಃ || ( ೧-೪೭ ). 


ಈ ಕೊನೆಯ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಮವತಾತಿನಲ್ಲಾಗಲಿ, ನೇತೃತ್ಯದಲ್ಲಾಗಲಿ 
ಯಾರಾದರೂ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡಬಹುದೆ ? ವಿಶ್ವಾಸದ ಮಾತಂತೂ ಉಳಿಯಲಿ, 
ಎರಡೂ ಸೈನ್ಯಗಳ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮಾತು ಮುಗಿಸಿದ್ದೊಂದೇ ತಡ, 
ಕೃಷ್ಣನು " ಅರ್ಜುನಾ, ನಿನಗೆ ಹುಚ್ಚು ಹಿಡಿದಿದೆ ! ನೀನು ಹೆದರಿ ಹಿಪೆ ಯಾಗಿರುವೆ! 
ನಿನ್ನ ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಂಸ್ಕಾ ರಎಲ್ಲ ! ನಿನ್ನ್‌ ಕಾರ್ಯದಿಂದ ನಿನಗೆ ಸ ರ್ಗವಿಲ್ಲ | ನಿನ್ನ 
ಮಾತಿಗಾಗಿ ನಿನಗೆ ಜಸು ಶನ ಠ್ಸ್ಸ ಕಟ್ಟ ಟ್ವಿ೦ತೆಯೆ ! ಷಂಢವೃತ್ತಿ ನಿನಗೆ ತರವಲ್ಲ! 
ಕ್ಟುದ್ರನಾದ ಮನುಷ್ಯನು ಬೀಗಿ ಚ್‌ ನಡೆದೀತು. ಸ ನೀನು ಈ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಈಡು. ' ಗಾಂಡೀವಕ್ಕಿ ೦ತ ಮರ್ಮಭೇದಕವಾದ ಒಂದೊಂದು 
ಶಬ್ದದ ಪ ಸಮಳೆಗೆ ಅರ್ಥವಿದ್ದ ರ್ರ ಗೂ ತೆ ಇದ್ದ ರೆಅದು ಈ ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ನಮ್ಮ ಈ ಪೃಥಕ್ಕುರಣದ ಚರ್ಚಿಯಿಂದಲೆ "ಹಿಚ್ಚು ಸಾರ್ಥಕವಾಗು 
ವುದು ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 


೪೪೫೭೦ 


ತ ಗ ಜನ 
ಕ ತೆ 
೫ 


2 ಾ 


ಅ 


ರ್ಜುನ-- 


ನ ಕ ತ್ರ 
ಳಾ 


ವಿಷ 


ದಯೋಗ ' 


ಕ್ಯಾ 


೧. ಹುಲ್ಬನ ಹೊಣೆಗಾ ರಿಕ 


೧ 


ಕುರು-ಪಾಂಡವ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಕುರುಡನಾದ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರ) ದೊರೆಗೆ 
ಕುಳಿತಲ್ಲಿಂದಲೆ ಕಣ್ಣಾರೆ ಕಂಡು ಸೊಕ್ಸ. ಪವಾಗಿ ಬಣ್ಣಿಸಿ ಹೇಳುವ ಸಂಜಯನು, 
ಯ: ದ್ಧ ದ ಮುರಜೆಯ ಕ್ಭೃ ಷಾ 'ರ್ಟುನರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ವಿವರವಾಗಿ ಹೇಳಿ 


ರಾಜನ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತ್ಯ ಸಂಸ್ಮೃತ್ಯ ಸಂವಾದಮಿದಮದ್ಳು ತಂ 


ಕೇಶವಾರ್ಜುನಯೋಃ ಪುಣ್ಯಂ ಹೃಷ್ಠಾಮಿ ಚ ಮಸತ ತ ॥ (೧೮.೭೬) 


“ ರಾಜನೆ, ಕೃಷ್ಣ ಮತ್ತು ಅರ್ಜುನರ ಈ .ಅದ್ದ್ಲುತವಾದ ಮತ್ತು ಪುಣ್ಳ್ಯಕರ 

ವಾದ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ನೆನೆಸಿದಾಗೊಮ್ಮೆ ಆನಂದದಿಂದ ಪುಳಕಿತನಾಗುವೆ.' 
ಎಂದು - ಹರ್ಷೋದ್ಗಾರಗಳನ್ನು ತೆಗೆದಿದ್ದಾನೆ. . ಇದುವರೆಗೆ. ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ವಿಷಯವನ್ನು ನಾವು ವಿವರವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸಿದುದನ್ನು ಓದಿದರೆ, ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿಯ ಚರ್ಜೆಯು ಸಂಜಯನು ಹೇಳುವಂತೆ ಅದ್ಭುತವಿರುವುದೆಂಬುದಕ್ಕೆ 


ಸಂದೇಹವೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದ್ಭುತವಿದ್ದ೦ತೆ ಪುಣ್ಯ (ಕರ) ವೂ ಇದೆ ಎಂದು 


ಸಂಜಯನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೂ ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾದುದೆಂಬುದಕ್ಕೆ 


ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಏರಡು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶಸ್ವೆ 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಅಧಿಕಾರವು ಬೇಕಿಲ್ಲ... ವೇದಗಳನ್ನೋದುವುದಕ್ಕೆ, ವೇದಾಂತವನ್ನು 
ಚರ್ವಿಸಿ ಚರ್ಚಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಹೇಗೆ " ಅಥಾತೋ ' ಎಂದು ಕಟ್ಟಿಳೆ ಹಾಕಿ ವರ್ಣ- 
ಜಾತಿ-ಸಂಸ್ಥಾರ.ಶಿಕ್ಟ್ಮಣ- ಲಿಂಗ” ವಯಸ್ಸುಗಳ ನಿರ೯ಂಧ-ಪ್ರತಿಬಂಧ ಗಳಿನೆಯೊ 
ಹಾಗೆ ಗೀತೆಯ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಗೆ ಇಲ್ಲ. 


ಮಾಂಶಿ ಪಾರ್ಥ ವೃಪಾಶ್ರಿತ್ಯ ಯೇಂಪಿ ಸ್ಯುಃ ಪಾಷಯೋನಯಃ 
ಸ್ತ್ರಿಯೋ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೂದ್ರಾಃ ತೇಂಪಿ ಯಾಂತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಂ ॥ (೯.೩೨) 


ವಾರೆ ಎಲೆ 


. ಪಾಪಿಗಳು, ಸ್ತ್ರೀಯರು, ವೈಶ್ಯರು, ಶೂದ್ರರು-. ಇವರು. ಕೂಡ ನನ್ನ 
( ಉಪದೇಶದ ) ಮೊರೆ ಹೊಕ್ಕು ಕೊನೆಯ ಗುರಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಲ್ಲರು ' 
ಎಂಬ ಕೃಷ್ಣನ ಮಾತಿನಿಂದ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ಟಾ ್ರಯವು ಸಬಲವಾಗುವುದು. ಎರಡನೆಯ 
ಮಾತೆಂದರೆ, ಇಂತಹರಿಗೂ ಸಂದೇಶ ಮುಟ್ಟಿಲೆಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೆ ಗೀತೆಯ 
ಶೈಲಿಯೂ, ವಿಷಯವೂ, ನಿರೂಪಣೆಯೂ ಸರ್ವಸುಲಭವೆನಿಸುವಂತೆ, ಸಹಜ 


ವೆನಿಸುವಂತೆ ರಚಿಸಲ್ಪಬ್ಬಿವೆ. ಮೋಕ್ಸ-ಸ್ಪರ್ಗ, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ, ಪರವತಾತ್ಮ - 


೩೦ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ರ್ಕ” ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯ ಡಿಗೆ ಗಡುಜೆನಿಸುವಂತಹ ವಿಷಯಗಳ 

ಎಕ ತರ್ಕಬದ ಚರ್ಚೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಇದೆ 
ರ್ಟ “ಹಡಿತೊಟ್ಟಿ ರೆ, ಇರಬಹುದಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹುಡುಕುತ್ತ ಹೋದರೆ ಗ್ರಂಥಕ್ಕೆ 
ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ಕ ಬಾಗುವುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ವಿಷಯವಿದೆ, 
ಕತೆ ಇದೆ ಎನಬಹುದು; ಆ ವಿಷಯವಾದರೂ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸು ಸುಲಭ 
ವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವಂತಹದಿದೆ, ಸಹಜವಾಗಿ ಅನುಭವಿಸುವಂತಹದಿದೆ. . ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನಾ ಡಲು ಸನ್ನದ್ಧನಾದ ಅರ್ಜುನನು ಒಮ್ಮೆಲೆ " ನಾನು ಯುದ್ಧವನ್ನಾ ಡುವು 
ದಿಲ್ಲ... ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕೊಲ್ಲಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾರನ್ನು ನಾನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕಾಗಿ 
ದೆಯೊ ಅವರು ನನ್ನ ವರು, ಅದಕಾಗಿ ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ, ಪಾಪದಿಂದ ಆ ಪಾಪದ ಕತ್ಛೃ ೯ವಿಗಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ ಆತನ 
ವಂಶಜರಿಗೆ ಕೂಡ ನರಕವು ತಪ್ಪಿಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ನಾನು ಟ್ಟೆ ಎನ್ನು ಹೆಕಳುವೆ, 
ಯುದ ವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂದು ದೈನ್ಯದಿಂದ ನುಡಿಯುವನು. ಅರ್ಜುನನ ಈ 
ನುಡಿಯೆ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಏನನ್ನಾ ದರಾ ಹುಡುಕುವು 
ದಾದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಈ ಐದು ಮುಖ್ಯ ಮಾತುಗಳಿಗೆ ಕೃ ಷ್ಣನು- ಕೊಟ್ಟಿ ಉತ್ತರ. 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೊ ತ್ರ ರಗಳನ್ನು ತಿಳಿದು ಕೊಳ್ಳು ಥ್‌ ಜಾ ಟಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ 
ಕೇಳುವವನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಟ್ಟು ಹಿಂದಿನ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಅವೆರಡನ್ನೂ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿದೆವು. ಇನ್ನು 
ಮುಂದೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ | ಬೇಕಾದರೆ ಮೊದಲು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಸಮ. 
ರ್ಪಕವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ ಬೇಕಾಗುವುದು. ಪ್ರಶ್ನೆಯ ವಿಷಯ- -ಧೋರಣೆ-ಮಹತ್ತ್ವ 
ಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಬಾರದಲ್ಲಿ ತೆ ಸಾಮಂಜಸ್ಯವು ಹೊಳೆಯದು.. ಆದುದರಿಂದ 
ನಾವಿನ್ನು ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಸೂಕ್ಶ್ಮ ನಿರೀಕ್ಬೃಣೆಯನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವ, 


ಶಿ 


"ಯುದ _ವನ್ನಾ ಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನಮತಾತಿಗೆ ಸ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಅರ್ಥವಿದೆ? ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಕೌರವರು ತಮ್ಮನ್ನು ತ ತ್ರಾರತನದಿಂದಲೂ 
ಮೋಸತನದಿಂದಲೂ ನಡೆಸಿಕೊಂಡರೆಂದು, ಆ ಮೇಲೆ ದ್ಯೂತದ ಕಪಟ, ದ್ರೌಪದಿಯ 
ಮಾನಭಂಗ, ಅಜ್ಞಾತವಾಸದ ಅನ್ನಾಯ, ಕೊನೆಗೆ ಬಾ೦ಧವರೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ತಮ್ಮ 
ಹಿಕ್ಕಿನ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲೆಂಬ ರಾಕ ಸ ನೀವೃತ್ತಿ-- ಹೀಗೆ ದುರ್ಯೋಧ 
ತೊ ಅನ್ಯಾಯಪ್ರವೃ ತ್ಮಿ ಯನ್ನೂ ಅಧರರ್ಮಾಚರಣೆಯನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸಿ; ಈ 
ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಈ ಅಧರ್ಮಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಶಾಸ್ತಿ ಯನ್ನು ಕೊಡಲೇಜೇಕೆಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿ ; 
ಮೊದಲು ಶಾಂತಶೆಯ ಮಾರ್ಗದಿಂದ, ಜಾತ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿ; ಅದು 
ಸಾಧಿಸದಂತಾಗಲು ಯುದ್ಧವು ಅನಿವಾರ್ಯವೆನಿಸಿ ; ಸೈನ್ಯವನ್ನು ಸಜ್ಜುಗೊಳಿಸಿ, 


ಇ 


ಹುಟ್ಟನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ತ 


ವ್ಯೂಹಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿ, ಪ್ರಾರಂಭಸಂಕೇತಗಳಾದ ಶಂಖ-ದುಂದುಭಿಗಳನ್ನು ಮೊಳ 
ಗಿಸಿ ; ಧನುಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಾಣವನ್ನಿ ರಿಸಿ, ಕಿವಿವರೆಗೆ ಉತ ಮಣಿಸಿ ಆ ಮೇಲೆ ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನಾ ಡುವುದಿಲ್ಲ. ಎಂದಿದ್ದಾನೆ ಅರ್ಜುನನು ! ಸ್ವಜನ- ಪಾಪ-ನರಕ ಮುಂತಾದ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ, ಪ್ರಸಂಗವು ಇಷ್ಟು ದೂರ ಹೋದ ಮೇಲೆ ಕ್ಭೆ 
ಬಿಡಬಹುದೆ-- ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಸಂಶಯಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾಯ ದೊರಕುವಂತಿಲ್ಲ 
ಎಷೊ ಶೀ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಹೆಜ್ಜೆ ಚರ್ಚು ಅನಿವಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಕಾರ್ಯ ಎಂದು ಮನ 
ಗಂಡ ಸುದ _ವನ್ಮು ಕೊನೆಯ ಕ್ಟ ಣದಲ್ಲಿ ನಿರಾಕರಿಸಬಹುದೆ? ವರ್ಷಾನುವರ್ಷ 
ವೈದ್ಯಶಾಸ್ತ್ರ ವನ ನ್ನು ಓದಿ ಮೆತಗಂಡು; ಮಿಕ್ಕವರಿಗೆ ಔಷಧಿ -ಉಪದೇಶ ಕೊಟ್ಟು ್ಯ 
ಕೈನೆಗೆ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹತ್ತು ವರ್ಷದ ಮಗಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಷಲ ಅನು 
ವುದೆಂದು. ನಿರ್ಣಯಿಸುವ ವೈದ್ಯನು ಹೇಗೆ ಅಪಹಾಸ್ಯಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾಗುವನೊ 
ಹಾಗೆಯೆ ಜೂ: ಸ್ಥಿತಿಯಾದರೂ ಅಪಹಾಸ್ಯವೆನಿಸ ಸುವುದು. ವಿಚಾರಶಕ್ಕಿಗೂ 
ವಿವೇಕಶಕ್ತಿಗೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧವಿದೆಯೆ ? ಬುದ್ದಿ ಗೆ ತೋಚಿ, ವಿವೇಕಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿ, 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಎ ಡ್‌. ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಕಲು ಅರ್ಜುನನು ಹಿಯಾತ 
ಲಿದ್ದಾನೆ | ದುರ್ಯೋಧನನನಲ್ಲಿ ತ ವೃತ್ತಿ ಶ್ರ ಡಿದೆ, ಅನ್ಯಾಯಾಜಚರಣೆ ಇದೆ, ಅದಕ್ಕೆ 
ದಂಡನೆಯನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕು ಎಂದು” ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಒುದ್ದಿ- , 
ವಏಿವೇಕ-ಮನಸ್ಸುುಗಳಿಗೆ ಪ್ರತೀತಿಯಾಗಿದೆ. ಕಾರಣ ಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದ್ದಾ “ನ 
ಅವುಗಳಿಂದ ಹೊರಡುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಮಾತ್ರ ಸಿದ್ಧನಿಲ್ಲ 


ಅರ್ಜುನನಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯು ಸಾಮಾನ್ಯ ವೆ ಬವೆಹಾರದಲ್ಲಿ, ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಅನೇಕಸಲ ಹ್‌ '೫ಪುಗರಬುದು ೆ ಲೆ. ಸೂಚಿಸಿದ ವೈದ್ಯನ 
ದೃಷ್ಟಾ ೦ತದಿಂದ ತಿಳೆಯುವಂತಿದೆ; ಅಸಾವರಾನ್ಯ ವ ಮನುಷ್ಯ ರಿಗೂ ಇ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಒದಗುವುದೆ೦ಬುದಸ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಎಷ್ಟೊ 6 ಉಡಾಹ್‌ 1 ಏ ಸಿಕ್ಸು 
ವುವು. ರಾಜನು ಮಾಡುವುದು ಅನ್ಯಾಯ, ರಾಜನ ಸ್ವಭಾವವು ಸಾ _ರ್ಥಿಯಾಗಿದೆ , 
ರಾಜನ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಧರ್ಮ ಹಬ್ಬಿ ದೈ ಸಾಜ ಅತ್ಯಾಶೆಯು 
ಪ್ರಜಿಗಳಿಗೆ ಬೇಗೆಯಾಗಿದೆ, ರಾಜನ ಆಳಿಕೆ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕೆ ಎಿಘಾತುಕವಾಗಿದೆ ಎ೦ದು 
ಸೋದಾಹರಣವಾಗಿ ಸೋಪಪತ್ತಿಕವಾಗಿ ಸದ ಮಾಡಿ, ಸದಸದಿ ಎವೇಕಬುದ್ಧಿ 
ಯಿಂದ ಅದನ್ನೊ ಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಕೊನೆಗೆ ಒಂಡು ಷ್‌ ಸಸುವುದೆಂದರೆ ರಾಜದೊ ಕ್ರೋಹದ 
ಅಪರಾಧವಾಗ ಚಚ 2 ತತ್ತ _ದ 1 ತಳಮಳಗೊಂಡು ಶಲೆ 
ಗೆಟ್ಟು, ಅಂತೂ ಕೊನೆಗೆ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೇ 'ತಲೆಕೊಟ್ಟ ಎಷ್ಟೋ ವಿಚಾರಶೂರರ ಚರಿತ್ರ 
ಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. ಅದರಂತೆಯೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸೊಕ್ಕು-ಶಕ್ಟುಗಳು ಬೆಳೆದಿವೆ, 
ಶಿಸ್ತು-ಸಂಬಂಧಗಳು ಸಡಿಲಿಸಿವೆ, ಅಜ್ಜ್ವಾನ-ಅಂಧ ಶ್ರದ್ಧೆಗಳು ಹರಡಿವೆ, ಧೈರ್ಯ 
ಸಾಹಸ-ವಿಶ್ವಾಸ-ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಗಳು ಕುಗ್ಗುತ್ತಲಿವೆ, ಇದಕಾಗಿ ಸಮಾಜವು 
ವಿನಾಶದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹಿಡಿದಿದೆ. ಎಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಂದ ಮನಗಂಡು: 
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ತರ್ಕದಿಂದ ತಿಳುಹಿಸಿ, ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಸಮಾಜವನ್ನು ತಿದ್ದ್ಧಬೇಕೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು 
ಕೊನೆಗೆ " ಸಂಭವಾಮಿ ಯುಗೇ ಯುಗೇ ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಪರಮಾತ್ಮನ ಸೆಲಸ 
ವಿದು, ಅದರಲ್ಲಿ ನಾವು ಕೈಹಾಕುವುದು ಪಾಪ ಎಂಬ ತತ್ತ ಎವನ್ನು ಎದುರಿಸಿ 
ವಯಸ್ಸಾ ಗುವ ಮುಂ೦ಜೆಯೆ ತಿಳಿಗೇಡಿ-ಕೆಲಸಗೇಡಿಗಳಾದ ಮಾತಿನ ಮಲ್ಲರನ್ನು 
ನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ದೇಹದ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಗೆ ಸ್ತ ಚೃತೆ ತೆ' ಅವಶ್ಯಕ, 
ಮನಸಿನ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಆವಶ್ಯಕ ಎಂದು ಮಾತಿ ನಿ ಹಟತೊಟ್ಟು 
ಮಾಡುವಾಗ ಮಾತ್ರ ಜು " ಸ್ಥಳೀಯ ಸಂಸ್ಥೆ 'ಗಳ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ, ಅದ ದರಲ್ಲಿ 
ಅಡ್ಡಬರಲು ಅಧಿಕಾರ ನನಗಿಲ್ಲ, ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಗಿಲ್ಲ ಎಂಬ ತತ್ತ್ವ ಮರೆಯಲ್ಲಿ 
ಜಾರುವ ಸ್ವಾರ್ಥಸಾಧುಗಳನ್ನು ಕಣ್ಣು ದಣಿಯುವಷ್ಟು ನೋಡಬಹುದು 
ಮಾತಿಗೂ ಕೃತಿಗೂ, ವಿವೇಕಕ್ಕೂ ವಿಧಾನಕ್ಕೂ, ಅನುಭವಕ್ಕೂ ಆಚರಣೆಗೂ, 
ತರ್ಕಕ್ಕೂ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೂ ವಿರೋಧವಿದೆ ಎಂಬುದು ಸಾಮನಾನ್ಯನಂತೆ ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಚರಿತ್ರದಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವಾಗ, ಈ ವಿರೋಧವು ನಿಜವಿರಬಹುದೇ- 
ಎಂದು ಸಂಶಯ ಉಂಟಾಗುವುದು. ಇಂತಹ ವಿರೋಧವಿದ್ದುದೆ ನಿಜವಾದರೆ 
ಅನುಭವದ, ತರ್ಕದ, ಬುದ್ಧಿಯ ಉಪಯುಕ್ಕತೆಯಾಗಲಿ ಆವಶ್ಯಕತೆಯರಾಗಲಿ 
ಶ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಅನ್ಯಾಯಸ್ತೆ ದಂಡನೆ 
ಬೇಕು ಎಂದು ತರ್ಕ ; ದಂಡನೆ ಎಂದರೆ ಹಿಂಸೆಯಾಗಿ ಪಾಪವೆನಿಸುವುದು ಎಂಬು 
ದೊಂದು ತತ್ಮ. ದ.ರ್ಯೋಧನನು ದುಷ್ಟ, ಸ್ವಾರ್ಥಿ, ಕಪಟಿ ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ 
ಅನುಭವ; ಎಷ್ಟಾದರೂ ದುರ್ಯೋಧನನು ಸ್ವಜನನಾದುದರಿಂದ, ಅವನ ದುರ್ಗುಣ 
ಗಳನ್ನು ಅರಿತೂ ಸುಮ್ಮನಿರಬೇಕೆಂದು ಆಚರಣೆ. 
ಇಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ವ್ಯವಹಾರದ ಒಂದು ತೊಡಕು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ತೊಡಕುಗಳು ತೋರಿಯೆ ತೋರುವುವು. ಒಂದು 
ವೇಳೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ತೊಡಕೆಂದು ಅಲಸ್ಸ್ಮ್ಯಮಾಾಡಿದಲ್ಲಿ ಕಾಲವು ಕಳೆದಂತೆ ತೊಡಕು 
ಸಂಖ್ಯೆ-ಸ್ತರೂಪಗಳು ಬೆಳೆದು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸಮಾಜವೇ ಇಕ್ಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಫು 
ಬೀಳಬಹುದು. ಸಮಾಜದ ವ್ಯವಹಾರವು ಒಂದು ವಿಧ, ಶಾಸ್ತ್ರವು ಇನ್ನೊಂದು 
ವಿಧ; ಅನುಭವವು ಒಂದು ವಿಧ, ಆಧಾರವು ಮತ್ತೊಂದು. ವಿಧ; ಜೀವನವು 
ಒಂದು ವಿಧ, ಧ್ವೋಯವು ಇನ್ನೊಂದು ವಿಧ; ಈ ವಿರೋಧದ ಹೊಯ್ದಾಟಿದಿಂದ 
ಸಮಾಜವು ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಬೇಕಾದ, 
ಆಧಾರವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳ ತು ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವವು ಧೆ ್ಕಯವೆನಿಸಿ, ಇಂದಿನ ಅನು- 
ಭವವನ್ನು ಬೆ ಮಾಡಬಹುದು, ಹೆಂಗಸಿಗೆ ಸಾ ತ ಮಾನ-ಆಸ್ವಿ-ಬಾಧ್ಯತೆ 
ಗಳು ಇಲ್ಲದ್ದರಿಂದ, ಕುಟುಂಬದ ಹೊರೆಯನ್ನು ದುಡಿದು ನೀಗಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ- 
ಯೋಗ್ಯತೆ- ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಗಂಡಸಿಗಿದ್ದುದರಿಂದ, : ಹೆಂಗಸು. ಗಂಡನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೋಗಿದ್ದು ಕೊಳು ಲವ ಪದ್ಧತಿಯೆ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿದ್ದುದರಿಂದ ಮಗನನ್ನು 
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ಹಡೆಯುವುದು ಪ್ರಣ್ಯ ಎಂದು ಪೂರ್ವಕಾಲದ ಅನುಭವವಿದ್ದಿತು. * ಅಂದಿನ ಅನು 
ಭವವು ಮುಂದೆ ಧ್ವೇಯವಾಗುತ್ತ ಬಂದು. ಇಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಗಂಡಸಿಗೂ 
ಹೆ೦ಂಗಸಿಗೂ ಸಮನಾದ ಅಧಿಕಾರ- ಸ್ವಾ ತಂತ್ರ್ಯಾಗಳು ಒದಗುತ್ತಲಿರುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಇದ್ದರೂ ಪ್ರತ್ರನೇ ಜನಿಸ ಸಲೇಳೊಂಬುದೆ 04. ಧಾರ್ವಿಕ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿದೆ; 
ಆದುದರಿಂದ ಗಂಡಸಿಗೂ ಹೆ೦ಗಸಿಗೂ ಸಮನಾದ ಸ್ವಾ ತಂತ ಸ ಎಂದು ಕೂಗುವ 
ನಮ್ಮ ಸಮಾಜಸುಧಾರಣೆಗೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಇಕಾ? ಈ ದಧ್ಲ್ವೇಯವು ತಡೆಯ 
ನ್ಫು ೦ಟುಮಾಡುತ್ತಲಿದೆ. ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ, ಸಮಾಜದ ಪ್ರಶ್ನೆ 
ಯಾಗಿದೆ. ಗೆಂಡುಮಗನ ಜನ್ಮವು ಈಗ ಕುಟುಂಬದ ಅನುಕೂಲತೆಗೆ ಸಾಧಕ 
ವಲ್ಲ, ಮೋಕ್ಟು ಸಂಪಾದನೆಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ಕಡೆ ಧರ್ಮದ ಧೋರಣೆ, 
ಒಂದು ಕಡೆ ಸಮಾಜಪ್ರಗತಿಯ ಧೋರಣೆ. ಇವೆರಡೂ ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ವಿರುದ್ದ! 
ಹೆ ೆ 

ತರ್ಕ-ತತ್ತ್ವಗಳಿಗೆ, ವ್ಯವಹಾರ-ವೇದಾಂತಗಳಿಗೆ ವಿರೋಧವಿದೆ ಎಂದೂ ಈ 
ವಿರೋಧದ ಅನುಭವವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅನೇಕ ಸಲ 
ಬರುವುದೆಂದೂ ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟುದಾಯಿತು. ವಿರೋಧವೂ ಅದರ 
ಅನುಭವವೂ ಇವೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವ್ರಗಳ ಅನಿವಾರ್ಯತೆ 
ಯನ್ಸಾಗಲಿ ಸತ್ಯತೆಯನ್ನಾ ಗಲಿ ಒವ್ಬಿಕೊಂಡಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ: ದನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ವ್ಯಕ್ತಿ-ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ !ಮತಭೇದ-ರುಚಿಭೇದಗಳು ಸಹಜ 
ವಾದುವು ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆ ಭೇದವು ನಿತ್ಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅನಿವಾರ್ಯ ಎಂದಂತಾಗು 
ವುದೆ ? ಹಾಗಿದ್ದರೆ ರುಟು೦ಬ, ಸವತಾಜ, ರಾಷ್ಟ್ರ ಮೊದಲಾಗಿ ಮಾನವನ 
ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಾಗಲಿ ಸಂಘಟನೆಗಳಾಗಲಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಉಳಿಯು 
ತ್ತಿರಲೂ ಇಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಭೇದವಾಗಲಿ ಇಂತಹ ವಿರೋಧವಾಗಲಿ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ 
ಬಾಹ್ಞ ಸಚೂತಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವುದು, ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮನಸ್ಸಿ 
ಗಲ್ಲ ಎಂಬುದನ ಸ ತುಸು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವಂತಹದಿದೆ. ವ್ಯವ 
ಹಾರದಲ್ಲಿ ಪ 1. 0 ೦ದಸ್ತು ವಿನ ಅನುಭವವು ನಮಗೆ ಜಾ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗನು 
ಸರಿಸಿ ಬರುವುದಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲ ಸಷ ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಒಂದೇ ಅನುಭವವಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ನ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನೂ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೂ 
ಮಿಕ್ಚುವ ವಸ್ತುಗಳಿವೆ. ಸಾ ಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಭತ್ಯೆ ಅನುಭವ 
ವಾಗಿದ್ದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಮತ್ತೊಂದೆ ಅನುಭವವಾದುದು ಕಂಡುಬರುವುದು. 


* ಗಂಡನು ಮದಿನೆಯಾದನಂತರ ಹೆಂಡತಿಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗಿರಬೇಕಾದ 
ರೂಢಿಯ ಸಮಾಜಗಳು ಕೆಲನಿವೆ. ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮುಲಬಾರದ ಗುಡ್ಡಗಾಡು ಸಮಾಜಗಳು 
ಇಇಂತ್ಕ ಜ್ರ? ದ್ರ ೈಷ್ಟಾ ೦ತಗಳು, 
ತ್ತ ೫-೪೫೭೦ 


ಪಿ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಉಷ್ಣೃಕಟಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾರತ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮಳೆ-ಗಾಳಿ, ಸಿಡಿಲು-ಸೆಳವು, ನಿದ್ರೆ-ನಿರ್ವಿ 
ಣ್ಣತೆ, ಕಾ ಫ್‌ ಹ ಟ್ರೂರಪಶು, ಸೀಡೆ-ಪಿಡುಗಗಳು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿದ್ದು ದರಿಂದ ವಾಾನವನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕೆಳಗಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿ ದೈವವಾದವೂ ನಿರಾಶಾ ಕಾಲ್ಫನಿಕ 
ಸ್ಪರ್ಗಲಾಲಸೆಯೂ ಬೆಳೆಯಲು ಅನುಕೂಲವಾಯಿತು; ಅದೇ ಚಳಿನಾಡುಗಳಲ್ಲಿ 
ದ್ವವರಿಗೆ ಜೆಚ್ಚಗಿರಲು ಹೆಚ್ಚಾದ ಚಟುವಟಿಕೆಯು ಅವಶ್ಯಕವೆನಿಸಿ ತದನುಗುಣ 
ವಾಗಿ ಸಾಹಸ-ಸಂಘಟನೆಗಳು ಬೆಳೆಯಲು ಅನುಕೂಲವಾಯಿತು. ಇವೆರಡೂ 
ಧೋನಣೆಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಆದುದರಿಂದ ಒಂದು ಸತ್ಯವೆಂದರೆ 
ಇನ್ನೊ ೦ದು ಅಸತ್ಯವೆಂದು ನ ಡಿ? ಇಲ್ಲವೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಪರಿಸ್ಟಿ ತಿಗನು 
ಸರಿಸಿ ಡೂ ಸತ್ಯವಾದುವುಗಳೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ ? ಸತ್ಯವು ಬಾಡು. ಏಕ 
ಮುಖ, ಅದ್ವಿತೀಯ ಎಂಬ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವರಿಗೆ ಬಣ ಸತ್ಯುಗಳೆಂದರೆ 
ಒಪ್ಪಬಹುದೆ? ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ ವೆನಿಸುವ ಸಂಗತಿಗಳಿದ್ದರಂತೂ ಯಾವ ಸ್ಕಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದವನಾದರೂ ಸಹಸಾ ಅವೆರಡರ ಸತ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಒಪ್ಪಲಾರನು. 
ಹೀಗಿರಲು ಇಂತಹ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಆಚರಣೆ ಹೇನಿಕಟೇಶ ಓಡು ? 
ಎರಡನ್ರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ? ಎರಡನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕೆ ? ಒಂದನ್ನೆ ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ ಬೇಕೆ? ಜ್‌ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳು ವುದಾದರೆ ವುದ. 


ಈ ತೊಡಕು ಅರ್ಜುನನಿಗಿದೆ. : ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮೋಪ 
ದೇಶಕನಂತೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕ ದನಿಯಿಂದ "ಯುದ್ಧ _ವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ' 
ಎಂದು ನಿಕ ಅವನಿಗೆ ತನ್ನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ವಿಶ್ವಾ ಸವಾಗಿಲ್ಲ. ಅದಕೆಂದೇ 
ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಕಟುವಾಗಿ ತನ್ನ. ನ್ಪು ಹಳಿಯಲು 
ಅರ್ಜುನನು ಮನಸ್ಸ ನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಬಿಜ ಟ್ಟ ಹೀಗೆ ಕೇಳುತ. 

ನ ಚೈತದ್ವಿದ್ಮಃ ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ 

ಯದ್ವಾ ಜಯೇಮ ಯದಿ ವಾ ನೋ ಜಯೇಯುಃ | (೨-೬) 


" ನಾನು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೊ, (ಇಲ್ಲವೆ ಯುದ್ದವನ್ವಾಡಡುವುದೆ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೆ 
ನನ್ನನ್ನು ) ಅವರು ಗೆಲ್ಲಬೇಕೊ--ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಒಳಿತು ಯಾವುದು 
ಎಂಬುದು ನನಗೆ ತಿಳಿಯಲೊಲ್ಲದು ! ' 


ಒಂದು ಧರ್ಮವು ಕ್ಸತ್ರಿಯನಾದ ತನ್ನನ್ನು ಯುದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಹುರಿದುಂಬಿಸು 
ವುದು, ಇನ್ನೊಂದು ಧರ್ಮವು ಸ್ನಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಡ ಎಂದು ಪಾಪದಿಂದ 
ಅವನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹಿಂದೆಳೆಯುವುದು. ಎರಡೂ ಧರ್ಮ ್ಮಗಳೆ! ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ಎರಡು ಬೇರೆಬೇರೆ ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ತನ್ನ ನ್ನು ಪ್ರವೃತ್ತ ಮಾಡುತ್ತಲಿವೆ! 


ವಿರೋಧವು ಬಾಹ್ಯಪ್ರಪಂಜಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲವೆ. ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ `೦ಒಂಧಿಸಿರುವುದು, 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮನಸ್ಸಿಗಲ್ಲ ಎಂ ಉ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೆ ಇ ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ 


ಹುಟ್ಟನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ತ್ಟಿ? 


ಹ್ಯಾನ್ಸ್‌ ದಿ _ಧಾಪ್ರ ವೃತ್ತ ತ್ಕವಾದುದು ಕಂಡುಬರುವುದಲ್ಲ--ಎಂದು ಸಕೃದ್ದ ರ್ಶನಕ್ಕೆ 
ಸಂದೇಹವುಂ ಹೋಗ್‌, ಅರ್ಜುನನ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ಸಂಕ 
ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ಸಂದೇಹವು ಕೂಡಲೆ ದೂರಾಗು ತ ಮೇಲಿನ ಎರಡು 
ಧರ್ಮಗಳ ವಿರೋಧವು ನಾಶವಾಗಬೇಕಾದರೆ--ಆ ವಿರೋಧವು ವಾಸ್ತವಿಕವಲ್ಲ 
ವೆಂದಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಇವೆರಡೂ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೊಂದೇ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ ಎಂದಾಗಲಿ ಪ್ರತೀತಿಯಾಗಬೇಕು ; ಅಂತಹ ಪ )ತೀತಿಯಾಗದ 
ಹೊರತು ವಿರೋಧದ ಸಮಾಧಾನವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಸದ್ಯದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಇವೆರಡೂ ಧರ್ಮಗಳೆ ಎಂದು ಪ್ರತೀತಿಯಾಗಿದೆ; 98 ಎರಡುಗಳ ಕಾರ್ಯ 
ಗಳು ಪರಸ್ಪರ-ವಿರುದ್ಧವಾದುದರಿಂದ ಸದ್ಯದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ಬುದ್ಧಿಯು 
ಕಾರ್ಯಪ್ರೇರಕವಾ ನಗುವಂತಿಲ್ಲ ವಎನಬಹುದು. 8 ಅದಕಾಗಿಯೆ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು : 
ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಿಕಾ ಬುದ್ಧಿ ರೇಕೇಹ ಕುರುನಂದನ 
ಬಹುಶಾಖಾ ಹ್ಯನಂತಾಶ್ಚ ಬುದ್ಧಯೋಂವ್ಯ ನಸಾಯಿನಾಂ || (೨-೪೧) 


" ನಾನು ಹೇಳುವ ಉಪಾಯದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಗೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ (ಆದುದ 
ರಿಂದ ಕಾರ್ಯಪ್ರೇರಕವಾಗುವ ) ತತ್ರ ಇದೆ; ಯಾರಿಗೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಕೊಡುವದಾಗುವುದಿಲ್ಲವೊ ಅವರ ಬುದ್ದಿಯು ಕ ಇಲ್ಲದೆ, ಶಿಸ್ತು ಇಲ್ಲದೆ 
ನೋಡಿದತ್ತೆಲ್ಲ ಟೊಂಗೆಗಳಂತೆ ಪಸರಿಸಿ ನಿಲುವ ದಃ 


ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ್ವ ಶಕ್ಕ್ತಿಯು ಮೊದಲು 
ಮನುಷ, ನಿಗಿರತಕ್ಕ ದ್ಧ; ಅವನ ಬುದ್ಧಿಯು ವ್ಯ ವಸಾಯಾತ್ಮಿ ಕವಾಗಿರಲೇಬೇಕು, 
ಇಲ್ಲವಾದರೆ ತು ಯಾವ ವೂ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾ 
ಯಿತು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬುದ್ಧಿಯು ನಿರ್ಣಾಯಕವಿರಲೇಬೇಕೆಂದು 
ಹಟ ತೊಡಬಹುದೆ? ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನು ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಕೆಲಸಗಳ ಸಾಧಕ- 
ಬಾಧಕಗಳನ್ನು ತಾನಾಗಿಯೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ? ಅಂತಹ ಯೋಗ್ಯತೆ ಬೇಕು, 
ಯೋಗ್ಯ ತೆ ಇದ್ದರೂ ಅನುಕೂಲತೆ ಬೇಕು. 


ಇ೦ದಿನ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲ್ಮಾಣಿ 
ಸಿದ ಮಾತಿನ ಗರ್ಭಿತಾರ್ಥವು ಹೊಳೆಯ ಹುದು. ಯಾವ ಸಾವರಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯ 
ನನ್ನು ನೋಡಿದರೂ ಇಂದು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅವನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಎಷ್ಟಿದೆ, 
ಹೇಗೆ ಅನೇಕಮುಖವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ತಿಳಿಯುವುದು. ಅವನ ಮೊದಲನೆಯ 
ಹೊಣೆ ಎಂದರೆ, ತನ್ನ ಮತ್ತು ಹೆ೦ಡಿರು-ಮಕ್ಕಳ ಉಪಜೀವಸಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯು 
ವ್ರಡು. ಯೋಗ್ಯ ತೆ ಇಲ್ಲವೆಂದಾಗಲಿ ಶಕ್ಯವಾಗದೆಂದಾಗಲಿ ಹೆಂಡಿರು- “ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಬಿಹು ಟ್‌ ಯತ್ನಿ "ಸಿದರೆ ದೇಶದ ಶಾಸನಪದ್ದತಿಯ ದಂಡನೆಗೆ ಗುರಿಯಾಗು 


ಜ್ರ ಅದಕಾಗಿ ಬ ್‌[್‌್ಮೋ್‌ ಶಿಕ ಸ್ಸಣವಿಲ್ಲದೆ ಸ ಸಮಾಜ 


೩೬ ಅರ್ಜುನ ದಿತಾನಾ 


ದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನ-ಮಾನಗಳು ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗಾಗಿ ತನ್ನ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ 
ಶಿಕ್ನ್ನ ಇವನ್ನು --ಶಕ್ತವಾಗಲಿ' ಆಗದಿರಲಿ-- ಕೊಡಿಸುವ ಷಯ ಅವನದೆ. 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ "ಹೊಣೆಗಳಿದ್ದ ರೆ ಹೊರಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಯಾವುದಾದರೊಂದು 
ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಜಾತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೆ ಸಮಾಜದ 
ಸಂರಕ್ಸ್ನಣೆಯು ತಪ್ಪುವುದೆಂಬ ಭಯದಿಂದ ಸ _ವಿು-ಮಠ-ಪರಂಪರಾಧರ್ಮ 
ಮೊದಲಾದುವುಗಳಿಗೆ ಅವನು ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಲ್ಲಿಸಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದ- 
ರಂತೆಯೆ ನಾಗರಿಕತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೆ ರಾಷ್ಟ್ರ)ತಂತ್ರ (5೩6) ದ 
ಸಂರಕ್ಸ್ನ ಣೆ ತಪ್ಪುವುದಾದ್ದರಿಂದ ಆ ತಂತ್ರಕ್ಕೂ ಒಳಗಾಗಬೇಕಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ 
1 ಮಾನವನು ಅನೇಕ ತಂತ್ರಗಳಗೆ ಒಳಗಾದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಕೆಲಸದ ಸಾಧಕ-ಬಾಧಕವನ್ನು ತಾನೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಶಕ್ಯವಾದೀತೆ ? 
ತನ್ನ ಮಗನಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ ಕೊಡುವ ವೇಳೆಗೆ ಶಿಕ್ಷಕರನ್ನೂ, ಶಾಲೆಗಳನ್ನೂ , ಕಲಿಸ 
ತಕ್ಕ ವಿಷಯಗಳನ್ನೂ ಕುರಿತು ಸಾರಾಸಾರವಾಗಿ ತಲೆಹಿಡಿದು ವಿಚಾರಮಾಡು 
ವನೊ? ಇಲ್ಲವೆ ಒನೇಶರು ತಮ್ಮ ಹುಡುಗರನ್ನು ಕಳುಹಿಸುತ್ತಿರುವ ಶಾಲೆ- 
ಶಿಕ ಕ-ಶಿಕ್ಕ ಇಕ್ರಮಗಳಿಗೆ ತನ್ನ ಹುಡುಗನನ್ನು “ಪ್ಪಿಸುವನೊ | ದೇವನೆಂದ 
ಕಟಿ ಆರ್ಮಿಕ ತ ಜೀವನ ಹೂ! ನಿಕಟಿವಾಗಿ ಸಂಬಧಿಸಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಒಪ್ಪು-ತಪ್ಪಾಗಿ ಚರ್ಚಿಸುವನೊ ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ಜಾತಿಯ 
ದೇವನೆ ನ್ನ ದೇವ, ಅವರ ಧರ್ಮವೆ ತನ್ನ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಗೃಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು 
ಡ್‌್‌ ಸಸಾಕತತ ಸಾಗಿಸುವನೊ? ತನ ಮಸೆ ಮಾರುತ ಸ೦ರಕ್ಷಿಸು 
ವುದು, ತನ್ನ ನೀರು-ಸ ಚ್ಚ ತಗ ಲ್ಪ ನ 8 ಪುದು 'ನೊದಲಾ ಡು ಪುಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತಾನಾಗಿ 4 ನಗಾಗಿ ಏಪ ಇಡಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವನೊಇಲ್ಲವೆಸ ಳೀಯ 
ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ, ಶಾಸನಸಭೆಗಳಿಗೆ ತನ್ನ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ ಪ ತಿನಿಧಿಗಳನ್ನು 
ಕಳುಹಿಸಿಕೊಡುವನೊ ? ಇಂತಹ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಕೇಳಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಾ 


ಅವುಗಳ ಉತ್ಕರ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತೇ ಇದೆ. "ಯಾವ ವ್ಯ ಕಿ ಗಾದರೂ ತನ ಸ ಕಾರ್ಯಾ- 
ಕಾರ್ಯ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ ಶಕ್ತಿ "'ಲ್ಲವೆ ಚ ೬ ಇರು 
ವುದು--ಇರಲೇಬೇಕು ಎಂದು ಹಟತೆೊಡುವಂಚ. 

ಇದಲ್ಲದೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ಕಿಯು ತ ನ್ನ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ತಾನೇ ನಿರ್ಣಯಿಸಿ 
ಅದರಂತೆ ನಜಿಯಜೇಕು.  . ತರ್ಕದ ಮತ್ತು ವ್ಯವಹಾರದ ಆಧಾರಗಳಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನ ದನ್ನು ತಾನೇ ನಿಶ್ಚಯಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದು ಒಪ್ಪಿದರೆ 
. ಮಾನವನಿಗೆ ಕುಟುಂಬ-ಸಮಾಜ-ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಮೊದಲಾದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳೆ ಲಭಿಸುತ್ತಿರ 
ಅಲ್ಲ, ಸುರಕ್ಸಿತತೆಯೂ ಉಳಿಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬನ ಹಿತ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೂ ಹಿತವೆ 
ಆಗಿರಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿಲ್ಲದ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಶಕ್ರಿಯಾಗಲಿ ಅಧಿಕಾರ 
ವಾಗಲಿ ಇದೆ. ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲು ಧೈರ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಇಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ 


ಹುಟ್ಟನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಕ್ಮ 


ಸಯುಕ್ತಿಕವೂ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನ ಸ್ಥಿತಿಯು ಇಂತಹದಿದೆ. ತನಗೆ 
ರಾಜ್ಯ ಬೇಕು ಎಂಬ ಲೋಧ ಒಂದು ಕಡೆ, ತನ್ನ ವರು ಎಂಬ ಮೋಕ್‌ ಒಂದು 
ಕಡೆ! ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ ಸ್ಥಿತಿಯಾದರೂ ಹೀಗೆಯೆ ಇರುವುದು. ಅವನ 
ನಿರ್ಣಯವನ ಠಿ ಮಾತ 1 20ಲೂ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೆ. ಸಾ ಸವ 
ಪ್ರಾಣಿಯ. ಸಹಜಸ್ವ ಭಾವವಾಗಿದೆ ; ಸ್ವ್ವಾ ರ್ಥದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮೋನಸ್ನತಿಯು “ಷ್ಟ ರ 
ಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಧ್ಲೇ ಸೋಯವಾಗಿರ ವ್ರದೊ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿ ಗೆ ಪರರ ಅವನತಿಯೂ ಕೇಯ 
'ಸರುವುದು. ಆದುದರಿಂದ ಇಬ್ಬ ಜ್‌ ಸಾ ರ್ಥಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊ ೦ದು ವಿರುದ್ಧ 
ವಾಗಿರುವುದೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಭವ ದು ಹೇಳಬಹಸಕ. 


ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯ ನಿರ್ಣಯದ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲವೆ ಅನುಕೂಅತೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಇರಬೇಕೆಂದು ಹಟಿತೊಡುವಂತಿಲ್ಲವೆಂದೂ, ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಮಾನವನ 
ಸ್ಪಾರ್ಥಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿ ಆ ಶಕ್ತಿಗೆ ನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಕೊಡುವುದರಲ್ಲಿ ಸ್ವ್ವಾಸ ಸ್ಪ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂದೂ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಆದರೆ-- ಕಾರ್ಯ- 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗಬೇಕಾದಕೆ ನಿರ್ಣಯವಂತೂ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕೇ ಬೇಕು. ಇದಕ್ವು. 
ಯಾವ ದಾರಿ? ಕೃಷ್ಣನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯ ಅನನುಕೂಲತೆಗಳನ್ನೂ ಅನರ್ಥ 
ಕಾರಿತೆಗಳನ್ನೂ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊ೦ಡು ಒಂದು ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿ 
ದ್ಲಾನೆ. ಅದು ಹೀಗೆ: 
ತಸ್ಮುತ್‌ ಶಾಸ್ತ್ರಂ ಪ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿ ತೌ 
ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಶಾಸ್ತ್ರನಿಧಾನೋಕ್ತಂ ಕರ್ಮ ಕರ್ತುಮಿಹಾರ್ಹಸಿ | ( ೧೬:೨೪) 
"ಆದುದರಿಂದ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ನಿನಗೆ 
ಶಾಸ್ತ್ರವೆ ಪ್ರಮಾಣವಾದುದು ; ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತವಾದ ಕರ್ಮವಾವುದೆಂಬು 
ದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಅದನ್ನು ಮಾಡು '. 
ಲ್ಪ 


ಅನೇಕ ವ್ಯ ತ್ರ ಗಳ ಇಚ್ಛಾ-ರುಚಿ-ಸಾ ರ್ಥಗಳ ಸವೀಕರಣ ಮಾಡುವು 
ದರಿಂದಲೂ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯತ್ತಿಗಾ ದರೂ. ಪ್ರತಿಯೊಂದರ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲವೆ ೬. ಕಾಂತೆ ಇರದ್ದರಿಂದಲೂ ಇ೦ತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಉಪ ಮಾಣವು ಎಂಬ ಕೃ ಷ್ಕೃ ನೆ ಮಾತನ್ನು ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿ ತೊಂಡರೂ 


ಅ 
ವನ ತೊಡಕನ್ನು ಇ ತಾಲ; ಹಾಕೆಂದರ ಅರ್ಜುನನ "ಅನುಭವಕ್ಕೆ 
ಬಂದ ವಿರೋಧವು ಸಾ ಪರ್ಥಗಳದಲ್ಲ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧ, ಯುದ್ದ 


ವನ್ನಾ ಡುವುದು ಕ್ಸ್ನ ತ್ರಿಯರ ಧರ್ಮ ದೂ ಶಾಸ್ತ್ರ ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೊಂದ 
' ಮತನವನಿಗೆ ಇರಕವು ತಪ್ಪಡು ಎಂಬುದೂ ಶಾಸ್ತ್ರ. ಅರ್ಜುನನು ಕ ಶತ್ರಿಯನೂ 
ಕಃ ಗಿದ್ಗಾನೆ, ಅದರಂತೆ ಸರೂ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಂತಹ ಡಿ ಎರಡು 


ಷ್ಠ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಎರಡು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿವೆ ! 
ಇಕ್ವಟ್ವಿನಲ್ಲಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಜ.೫ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸಬೇಕಾದ ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳು 
ಯಾತ್ರಿಕನನ್ನು ಕರೆದೊಯ್ಯಲು ಕಡಿದಾಡುವ 4 ತ್ರದ ಬ್ರಾಹ್ಮ ಣರಂತೆ “ನ್ನು 
ತಮ್ಮೊಳಗೆಯೆ ಅತ್ಯಂತ ವಿರೋಧವನ್ನು ತಾಳಿದರೆ ಕ್ಲೇತ್ರದರ್ಶನವಾಗಲಿ ಪುಣ್ಯ 
ಹೇಭವಾಗರಿ ಆಗುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ ? ಕೆ ಸ್ನೀತ್ರೆದೆ ಚ್ಟಾಹ್ಮ್ಮಣ್‌। ತಮ್ಮತಮ್ಮೊಳಗೆ 
ಚಿಲ್ಲರೆ ಮಾರಾಟಿಗರಂತೆ ಕಡಿದಾಡ: ವುದನ್ನು ನೋಡಿ ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸಿ "ನ ನನಗೆಕ್ಸೇತ್ರ 
ದರ್ಶನವೆ ಬೇಡ ' ಎನುವ ಯಾತ್ರಿಕನಂತೆ ಅರ್ಜುನನಾದರೂ ಶಾಸ್ತ್ರ ರ್ಮಗಳ 

ವಿರೋಧವನ್ನು ನೋಡಿ ಹತಾಶನಾಗಿ " ನನಗೆ ಯುದ್ಧವೆ ಬೇಡ ' ಎನ್ನುತ್ತಾ ನೆ. 

" ಯುದ್ಧವೆ ಬೇಡ' ಎಂದ ಮಾತ್ರ ಕ್ಕೆ ತೊಡಕು ಬಿಟ್ಟಿ ಕಾಗ ; ತೊಡ 
ಕನ್ನು ತಾತ್ಪೂ ರ್ತಿಕವಾಗಿ ತಪ್ಪಿ ಜ್‌ ಹೆ ಮಾತ್ರ. ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ ಗ್ಗ ಹೊಳೆಯಲ್ಲಿ, ಕೃಷ್ಣ ನಿಗೆ ವರಾತ್ರ್ರ ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗಲಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟು ಇ ಗತೆ ಸಂನ್ಕಾ ಸಿಯಾಗುವನೆಂದು ಕಲ್ಪಿ ಸೋಣ. 
ಸಂನ್ಯಾಸವೃತ್ತಿಯಿಂದಿರುವಾಗ ಅಲ್ಲಿಯೂ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ದ ಜಾ ಧರ್ಮ 
ಗಳ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಪ್ರಾ)ಪ್ತವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳುವುದು ? ಅಂತಹ 
ಪರಿಸ್ಥಿ ಪ್ರಾಪ್ತ್ವವಾದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು 
ಡೊ ೦ದು ವೃ ತ್ರಿ ಯನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳು ವನೆ? ಆ 1 ವ ವೃ ತ ಯಲ್ಲೂ 
ಅಂತಹೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಅ ಹಕ್ಕ ಎದುರಿಸಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ದೆ ತಪ್ಪಿ 
ಸಲು ಯತ್ನಿ ಸಿದಲ್ಲಿ " ಬಹುಶಾಖಾ ಹ ನಂತಾಶ್ಚ ನ ಯೋಜ ವ್ಯವಸಾಯಿನಾಂ 
ಬಂಬ ಆ! ನಿಜವಾಗುವುದು. 

ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ "ಯುದ್ಧವೆ ಬೇಡ ' ಎನುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಒಂದು 
ಮಹತ್ತ್ವದ ಮಾತನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದಾನೆ. ಅದೆಂದರೆ ತಾನು ಕ್ಸತ್ರಿಯನೆಂಬುದು- 
ಶಾಸ್ತ್ರಕೃ ನುಸರಿಸಿ ಕ್ಸ ತ್ರಿಯನ ಧರ್ಮಾಧರ್ಮಗಳು ಯಾವುವಿರುವುವೆಂಬುದನ್ನು 
ಕೆಲಹೊತ್ತು ಬದಿಗಿರಿಸೋಣ. ಆದರೆ ಕ್ಸತ್ರಿಯ ವಂಶದಲ್ಲಿ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಕುಟುಂಬ 
ದಲ್ಲಿ, ಕ್ಸೃತ್ರಿಯ ಪರಿವಾರದಲ್ಲಿ -ಕೃೃತ್ರಿಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಆ ಹುಟ್ಟಿನ ನಿವಿತ್ತವಾಗಿಯೆ ಅನೇಕ ಬಂಧನಗಳಿವೆ, " ಯುದ್ದ ವೆ ಬೇಡ' ಎನು 
ವಾಗ: ತಾನು ಆ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಮುರಿಯಬಹುದೆಂಬ ಗೈ ಒತ್ತ ಅವನಿಗಿದ್ದ೦ತೆ 
ತೋರುವುದು. ಆ ಗ್ರಹಿಕೆ-ಇಅರ್ಜುನನ ವಿಷಯದಲ್ಲಿಯೆ ಯಾಕೆ ?--ಮಿಕ್ವ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನ ವಿಷಯದಲ್ಲೂ ತಪ್ಪಾದ.ದೆನಿಸುವುದೆಂದು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ 
ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಲ 

ಯಾವುದಾದರೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಯ ಜೇವ ನವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿದಂದಿನಿಂದ ಪರಿಶೀಲಿ 
ಸಿದರೆ ಆ ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಮೀರಿದ ಸಾವಿರಾರು ಶಕ್ತಿಗಳ ಒಂಧನವು. ಅವನನ್ನು ಹೇಗೆ 


೦ 
ಸುತ್ತಿ, ಬಿಗಿದು ಕಟ್ಟು ಶವ್ರದೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳ 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಷ್ಠ 


ರಕ್ತದ ಕಣಗಳನು ಸ ತಳಹದಿಯಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು, ಅವುಗಳಿಂದ ತನ್ನ ಶರೀರಾವಯವ 
ಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ಭೂವಿ:ಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಜಿ ಜೀವನವು ಪ್ರಥಮ ಕ್ಸ್ಪಣದಲ್ಲಿಯೆ 
ತನ್ನ ಪರಾವಲಂಬಿತ್ತವನ್ನೂ ಪಾರತಂತ್ರ್ಬವನ್ನೂ ಸಾರುವುದು. ನೆಲದ ಮತ್ತು 
ನೀರಿನ ಗುಣದೋಷಗಳಿಗನುಸರಿಸಿಯೆ ಗುಣದೋಷಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಯು ತಾಳುವಂತೆ, 
ಕಲ್ಲು-ವಣ್ಣುಗಳ ಗುಣದೋಷಗಳೆ ತನ್ನ ಗುಣದೋಷಗಳೆಂದು ತೋರುತ್ತ ಅವು 
ಗಳಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಕಟ್ಟಡವು ನಿಲ್ಲುವಂತೆ, ತಳಹದಿಯ ಗಡು-ಸಡಿಲೇ ಕಟ್ಟಿಡದ 
ಗಡು-ಸಡಿಲೆನಿಸುವಂತೆ ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳ ರಕ್ತದ ಗುಣದೋಷಗಳೆ ತನ್ನ ರಕ್ತದ 
ಗುಣ-ದೋಷಗಳಾಗುವುವು ಜೀವಿಗೆ. ಈ ಪ್ರಸಂಗವು ಅನಿವಾರ್ಯವಿದೆ; 
ಆನುವಂಶಿಕತೆ ( ೩೦೯೨617) ಯ ಪ್ರಭಾವ ಪರಿಣಾಮಗಳನ್ನು ತಡೆಯುವುದಾಗಲಿ 
ತಿದ್ದುವುದಾಗಲಿ ಇದುವರೆಗಿನ ಇಂದಿನ ವಿಜ್ಞಾನಶಾಸ್ತ್ರ ಕ್ಸ ಕೂಡ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 
" ನಾನು ಹೀಗಾಗುವೆ, ಹೀಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬುದರ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಜೀವಿಗೆ 
ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಇಲ್ಲ, ಶರೀರ, ಆಕಾರ, ಅವಯವ, ರಕ್ಕದ ಗುಣ-ದೋಷ, 
ಆರೋಗ್ಯ-ಅನಾರೋಗ್ಯ ಮುಂತಾದ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವ್ವವೆನಿಸುವ ಅನೇಕ 
ಶಾರೀರಿಕ ಮೂಲಘಟಕಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಜೀವಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ವಿಲ್ಲ... ಶಾರೀರಿಕ ಆಕಾರ-ರೂಪ-ಜಬಿಳೆವಣಿಗೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ತನ್ನನ್ನು ಮೀರಿದ 
ಶಕ್ತಿಗಳು ತನ್ನನ್ನು ಸುತ್ತು ಗಟ್ಟ ಹತ್ತಿಡುವುವೊ ಹಾಗೆಯೆ ಮಾನಸಿಕ ಮತ್ತು 
ಬೌದ್ಧಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಬಂಧನಗಳಿವೆ. ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನ್ಯರೊಡನೆ ವ್ಯವ- 
೫೪6ದೊದ ವರ್ತಿಸಲು ಅತ್ಯ ತ ಮಹತ್ತ್ವ, ದ್ದಾದ ಸಾಧನೆ ಎಂದರೆ ಅಾಷೆ; ಆ 
ಭಾಷೆಯನ್ನು ಕಲಿತುಕೊಳ್ಳು ವ್ರದು ಹೇಗೆ. ? ತನ್ನ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಯಾವ ಭಾಷೆಯು 
ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಉಪಯುಕ್ಕ ತು ಆವಶ್ಯಕವೆನಿಸುವುದೊ ಆ ಭಾಷೆಯನ್ನ ನಾನು 
ಕಲಿತುಕೊಳ್ಳು ವೆ.ಎಂದರೆ ಆ ಶಕ್ಕಿಯಾಗಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಾಗಲಿ ಕೂಸಿಗಿದೆಯೆ ? ? 
ತಂದೆ- -ತಾಯ್ಲಳು ಮಾತನಾಡುವ ನುಡಿಯೆ ಬೆಳೆಜುವ ಕೂಸಿನ ಭಾಷೆಯಾಗು 
ವ್ರದು. ತಾಯ್ಕು ಡಿ ಎಂದರೆ ಅಭಿಮಾನದ ಮಾತು ಮುಂತಾದ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು 
ಆ ನಂತರ ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡದ್ದು. ಈ ಭಾವನೆಗಳಾದರೂ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ: ೦ದಲೆ 
ಪ್ರಾಪ್ಕವಾಗುತ್ತಿ ಮ ಕನ್ನಡ ವಾಚಕರಿಗೆ ಬೇಕೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ಮರಾಠಿಯ ಪಾ)ಬಲ್ಯ ಮತ್ತು ಪ್ರಚಾರವು ಹಿಂದೆ ಇದ್ದಿತಂತೆ. 
ಆಗಿನ ಕಾದ ತಂದೆ-ತಾಯಂದಿರು ಕನ್ನ ಡಿಗರಾದರೂ ಮರಾಠಿಗೆ ವಹಾನವನ್ನು 
ಕೊಡ.ತ್ತಿದ್ದರು, ಅಭಿಮಾನವನ್ನು ತಾಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಂತಹ ತಂದೆ-ತಾಯ್ಗಳ 
"ಚಿರಂಜೀವ'ರು ಇನ್ನೂ ಚಲ್ಲಲ್ಲಿ ಉತ್ತರ ಕರ್ನಾಟಕದ ಕೆಲವೆಡೆ ಕಂಡುಬರುತ್ತಾರೆ; 
ಈ *'ಚಿರಂಜೀವ' ಸಮೂಹಕ್ತೆ, ಕನ್ನ ಡ-ಕರ್ನಾಟಕ ಮೊದಲಾದ ಶಬ್ದಗಳ 
ಅರ್ಥವಾಗಲಿ ಅವ ಗಳಿಂದ ಭಾವನೆಯಾಗಲಿ ಹೊಳೆಯುವುದೆ ಇಲ್ಲ. ಈ ೈಷ್ಯಾಂತ ೦ತ 
ದಿಂದ ಮಾನವನನ್ನು ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯ ಸಂಕೋಲೆಯು ಎಷ್ಟು ಬಿಗಿಯಾಗಿ ಕಟ್ಟಿರುತ 
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ದೆಂಬುದು ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಭಾಷೆಯು ವೈಯಕ್ತಿಕ ಜೀವನದ ಮೂಲಸಾ ಾಧನ 
ವೆನಿಸಿದರೆ, ಜಾತಿ-ಧರ್ಮ ಮೊದಲಾದುವುಗಳು ಸಾಮೂಹಿಕ ಜೀವನದ ಬೆಳೆ 
ವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನಗಳಾದುವು. ಈ ಜಾತಿ-ಧರ್ಮಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಾದರೂ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಡೆಯೆ ? ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವ್ರದೇನು ? 
ನನ್ನ ಜಾತಿಯಾಗಲಿ ನನ್ನ ಧರ್ಮವಾಗಲಿ ನಾನು ತಿಳಿದು ಪಡೆದುಕೊಂಡದ್ದಲ್ಲ; 
ವಂಶಪರಂಪರೆಯಿಂದ ಇಳಿದು ನಡೆದು ಬಂದದ್ದು. ನನ್ನ ತಂದೆಯ ಜಾತಿಯು ನನ್ನ 
ಜಾತಿ; ತನ್ನ ತಂದೆಯ ಜಾತಿಯೆ ನನ್ನ ತಂದೆಯ ಜಾತಿ; ಹೀಗೆಯೆ ಕೊನೆ ಇಲ್ಲದ 
ನಿಚ್ಚ ಣಿಕೆಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಬಹುದು. ತನಗೆ ಹಿತವಾವುದು, ತನಗೆ ಸಮ್ಮತವಾದು 
ದಾವುದು ಅದೇ "ತನ್ನ ಜಾತಿ, ಅದೇ ತನ್ನ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಲಾಗದು. ಪರ ಬ್ರಹ್ಮ್ಮಾದಿಗಳನ್ನು ಕೂಡ "ಗೆದ್ದ ವನೆಂದು 
ನಮ್ಮ ಕವಿಗಳು ಕಾಮನನ್ನು ಹೊಗಳುವದು ; ಆದರೆ ಅಂತಹ ಕಾಮನನ್ನು 
ಇಂದಿಗೂ ನಮ್ಮ ಸಮನಾಜದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಯು ಗೆದ್ದಿದೆ. ಜಾತಿಯ ಹೊರಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಪ್ರೇಮವು ಸುಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇನ್ರೂ ಒಂದು ಮಹತ್ತ್ವದ 

ಸಂಸ್ಥಾರವು ಜಾತಿಗೆ ಒಳಗಾಗಿತು, ; ಅದೆಂದರೆ, ಶಿಕ್ಷಣ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಜಾತಿ 
ಯಫ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದವನು ಇಂತಹೆ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೆ ಕಲಿಯಬೇಕು. ಕ್ಸತ್ರಿಯನ ಜಾತಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದವನು ೨೦ತಹ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನೆ ಕಲಿಯಬೇಕು, ವೈಶ್ಯನು ಇಂತಹದನ್ನೆ 

ಬೇಲ ಶೂದ್ರನು ಯಾವುದನ್ನೂ ಕಲಿಯಬಾರದು ಎಂಬ ನಿಯಮವಿದ್ದಿ ಜ್ಯ 
ಆಗ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಡಂ ಶೂದ್ರನಿಗೆ ಮೈಗೂಲಿಯ ಹೊರತು 
ಮತ್ತೊಂದು ಯೋಗ್ಯತೆ ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಅಂದಿನ ಕತ್ರಿಯನಿಗೆ ಯುದ್ದದ 
ಹೊರತು ಇನ್ನೊಂದರಲ್ಲಿ ನೈಪುಣ್ಯವಿರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ.. ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಪತ್ರಿ ತ್ರಿಯನು, 
ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದರೆ ಅವನು ಮಾಡುವಂತಹ ಬಾ ಇೌೆಲಸಗಳೆ 
ಇದ್ದಿಲ್ಲ. ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಗಾದರೂ ತನ್ನ ಶಿಕ್ಕ ಣದ ಹೊರಗೆ ಹೆಚ್ಚಿ ನಯೋಗ್ಯತೆ 
ಇರುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ, ಇಂದಿನ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದು. ಸಮತಾಜಕ್ಥೆ 
ಬೇಡಾಗಿ, ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಉಪ ಪಯೋಗವಿಲ್ಲವೆನಿಸಿ ನ ಪ್ರ ಗತಿ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಜಾರ 
ರೆನಿಸಿ, ಜೋರರೆನಿಸಿ ಸ್ವಾಭಿಮಾನಶೂನ್ಯರಾಗಿ, ಅಜೆಯಬೀಕ ಕೊಳೆಯುವ 
ತರುಣರನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ ವತಾತಿನ ಸತ್ಯತೆಯು ಕಂಡುಬರುವುದು, 
ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗೂ ಶಿಕ್ಸಣಕ್ಕೂ ಅತ್ಯಂತ ನಿಕಟವಾದ ಸಂಬಂಧವಿರ 
ದಿದ್ದರೂ ವರಾನವನಿಗೆ ಶಿಕ್ಕೃಣವು ಹೇಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಮೀರಿದ. ಒಂದು 
ದೈವೀ ಸಂಕೋಲೆಯಾಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ಆಯಾ ದೇಶಗಳ--ಆಯಾ ಜನಾಂಗ 
ಗಳ ಶಿಕ ಸಣಪದ್ದ ತಿಯನ್ನು  ಕೊಂಡರೆನ ಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಇಂದು ಈೆಲವು 
ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಜೀಶಾ ಭವಖನವೆ ಒಂದು ರ್ಮ ಚಿಕ್ಕ ಮಗುವಿನ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಮೇಲೆ ದೇಶಾಭಿಮಾನದ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಒತ್ತಿ ಮೂಡಿ ಅನ್ಯ ದೇಶಗಳ 


ದ ರ್ಟ ಲ ಲ 2 ಟೂ ಜ.1೯: 


& ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೪೧ 


ಅವಹೇಳನೆ ಇಲ್ಲವೆ ತಿರಸ್ಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ ದ್ರೇಷ ಇವುಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ ಮಾರ್ಗ 
ಗಳು ಇನ್ನೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ... ಜರ್ಮನಿಯ ಶಾಲೆಗಳ ಇತಿಹಾಸದ ಪಠ್ಯಪುಸ್ಕಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಫ್ರಾ)ನ್ಸದ ತಿರಸ್ವಾರ ಅಲ್ಲವೆ ದ್ನೇಷಸೂಚಕ ವಾಕ್ಯಗಳು ಹೇರಳವಾಗಿರುವು 
ವಂತೆ. ಇಂತಹ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಓದುವ ಮಗು ಆ ದ್ರೇಷ-ಭಾವನೆಯನ್ನು 
ಮೈ ಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡೇ ಬೆಳೆಯುವನು. ಅದರಂತೆಯೆ ಹಿಂದುಸ್ಕಾನವೆಂದರೆ ನಾವು 
ಸೋಲಿಸಿದ ದೇಶ ಎಂಬ ಪಾಠವನ್ನು ಇಂಗ್ಲಿಶ ಹುಡುಗರಿಗೆ ಕಲಿಸಿದರೆ ಅವರು 
" ಭಾರತೀಯರೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ದಾಸರು ' ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದಲೆ ಬೆಳೆಯಬಹುದು. 
ಅದೇ ಮೇರೆಗೆ ನಮ್ಮ ಬಾಲಕರಿಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದ ಕೊನೆಯವರೆಗೆ ವೇದ-ಪ್ರರಾಣ- 
ಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚು-ಕಡಿಮೆ ಪ್ರಮಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಕಲಿಸಿದರೆ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಾಗಲಿ 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಾಗಲಿ ಬೇರೆ ಜ್ಹ್ವಾನವೆ ಇಲ್ಲವೆಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದ ನಾವು ಬೆಳೆಯು 
ವೆವು (ಆ ಮೇಲೆ ಇಂದಿನ ವಿಜ್ಞ್ಞಾನಯುಗದಲ್ಲಿ ಅಳಿಯುವೆವು ). ಏನೆ ಇರಲಿ, 
ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಮಾನವನ ಅಂತರ್ಗತಶಕ್ಕಿಗಳಿಗೆ ಎಂತಹ ಮೀರಿದ ಮೇರೆ ಇದೆ 
ಎ೦ಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಯಾವ ಬಾಲಕನು ತನ್ನ ಶಿಕ್ಷಣ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ಆಯ್ದುಸೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ನಾವು ನೋಡಿದ್ದೇವೆ ಇಲ್ಲವೆ. ನೋಡು 
ತ್ತೇವೆ? ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಗಿದ್ದ ಶಿಕ್ಪಣವೆ 
ನಮ್ಮ ಬಾಲಕರ ಶಿಕ್ಷಣವು. ಅದು ಒಳ್ಳೆಯದಿರಲಿ, ಇಲ್ಲದಿರಲಿ, ಯಾವನಾದ 
ರೊಬ್ಬನು ಆ ಶಿಕ್ಚ ಣವಿಲ್ಲದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಒಲ್ಲದೆ ಬೆಳೆದರೆ ಯಾವ ಸಮಾಜ-ಸಂಸ್ಥೆಯೂ 
ಅವನನ್ನು ಸನ್ಮಾನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ ಇಂದು. ನಾನು ದೊರೆಯಾಗಿದ್ದರೆ, 
ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಿದ್ದರೆ, ಶಿಕ್ಪೃಕನಾಗಿದ್ದರೆ, ವಕೀಲನಾಗಿದ್ದರೆ, ಒಳ್ಳೆಯವನಾಗಿ 
ದ್ವರೈ, ತತ್ತ್ವಜ್ಞ್ಯಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೆ ಆಯಾ ಸ್ಥಾನಗಳನ್ನು ನಾನು ಬೇಕೆಂದು 
ಆಯ್ದು ಕೌಂಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ನಾನು ಚಿಕ್ಕವನಿರುವಾಗ ಯಾವುದೊ ಒಂದು 
ಯಂತ್ರದಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದೇನೆ, ಅದಕಾಗಿ ನನಗೆ ಅಂತಹದೆ ಸ್ಮರೂಪ 
ಬರಲೇಬೇಕು. 
ಹೀಗೆ ನಾವು ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಇದು ವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದ ಬಂಧನಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನೆ ನಿಕಟವಾಗಿ ಸಂಬಂಧಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷೃದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ 
ಕಾಣಿಸಿದಷ್ಟು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ಸಾಕು. ಈ ಬಂಧನಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟುವ 
ಮುಂಚಿತವಾಗಿಯೆ ಇದ್ದವುಗಳು, ಹುಟ್ಟಿ ಶನಿಂದಲೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಸುತ್ತ್ಮುವಂತಹವು, 
ಮತ್ತು ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನೂ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ವಿೀರಲಾರನು. ಇವು ಮೂಲ 
' ಬಂಧನಗಳು, ಅಥವಾ ಗೀತೆಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇವು ಪ್ರಕೃತಿ 
ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ವಭಾವ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಕೃಷ್ಣನು ಅಜರ್ನನನಿಗೆ ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೀಗೆ. 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ : 
೬೪೫೭೦ 


೪೨ ಆರ್ಜುನನಿಸಾದಯೋಗ 


ಕಾರ್ಯತೇ ಹೃವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣೈಃ ॥ (೩.೫) 
ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ಭೂತಾನಿ ನಿಗ್ರಹಃ *0 ಕರಿಷ್ಕತಿ॥ ( ೩-೩೩) 
ಸ್ವಭಾವಜೇನ ಕೌಂತೇಯ ನಿಬದ್ಧಃ ಸ್ವೇನ ಕರ್ಮಣಾ 
ಕರ್ತುಂ ನೇಚ್ಛಸಿ ಯನ್ಮೋಹಾತ್‌ ಕರಿಷ್ಕಸ್ಯವಶೋಸಪಿ ತತ್‌ ॥ (೧೮.೬೦) 
ಯದಹಂಕಾರಮಾಶ್ರಿತ್ಯ ನ ಯೋತ್ಸೃ ಇತಿ ಮನ್ಯಸೇ 
ಮಿಥ್ಯೈಸ ವ್ಯವಸಾಯಸ್ಸ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತ್ವಾಂ ನಿಯೋಕ್ಸ್ಯತಿ ॥ (೧೮-೫೯) 


 ಪ್ರಶೃತಿ-ಗುಣಗಳಿಗೆ ಪರತಂತ್ರನಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು. ಕಾರ್ಯವನ್ನು 
ಮಾಡಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. .ಕೊನೆಗೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮುಂದೆ ನಿಗ್ರಹದ ಆಟಿ 
ಸಾಗದು. . ಸ್ವಭಾವಕ್ಕುನುಗುಣವಾದ ಕರ್ಮ (ಕಾರ್ಯವು ನಿನ್ನ ಕೈಕಟ್ಟಿ 
ನಿಂತಿದೆ, « ಅದನ್ನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎನುವುದು ಮೋಹ, ಕೊನೆಗೆ ಪರವಶ 
ನಾಗಿ ಅದನ್ನು ವಹಾಡಿಯೆ ತೀರಬೇಕಾಗುವುದು, « ಯುದ್ಧವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ 
ಎಏನುವುದು ನಿನ್ನ ಅಹಂಕಾರ, ನಿನ್ನ ಆ ನಿಶ್ಚಯವು ವ್ಯರ್ಥ, ಯಾಕೆಂದರೆ 
( ನಿನಗೆ « ಒಲ್ಲೆ ' ನೆನುವ ಅಧಿಕಾರವಾಗಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ. 
ಕೊನೆಗೆ ) ಪ್ರಕೃತಿಯು ನಿನ್ನನ್ನು ಆ ಕೆಲಸಕ್ಕೇ ಹಚ್ಚು ವುದು. ತ 


೫ 


ಯುದ್ಧವನ್ನು ಒಲ್ಲೆ ಎನಲು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಅಧಿಕಾರ-ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ್ಯಗಳಿಲ್ಲ 
ಎಂದೂ, ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ ತತ್ತ್ವ ವಿವೇಚನೆ. ಎಂದರೆ ಬುದ್ಧಿಯ ದುರುಪ 
ಯೋಗ, ಶಬ್ದಗಳು ವ್ಯರ್ಥ ಉಸಿರಿನ ಅಬ್ಬರ, ತರ್ಕವು ತೋರಿಕೆಯ ತುಬಾಕಿ 
ಎಂದೂ ಬಹುಜನರಿಗೆ ಎನಿಸಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಧಿಕಾರ-ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಗಳಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಇಷ್ಟೊಂದು ಆಡಂಬರದಿಂದ ಸಿದ್ಧಮಾಡಿದುದರ ಅರ್ಥವೇನು ? ತತ್ತ್ವತಃ 
ಇರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ ಈಗ ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಒಗೆದುಕೊಟ್ಟು 
ಹೋದರೆ ಏನಾಗುವುದು? ತತ್ತ್ವವು ಅವನನ್ನು ಬಿಗಿದೆಳೆಯುವುದೆ? ಇದಲ್ಲದೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಸ್ಪತ್ರ್ರಿಯನಾದುದರಿಂದ ಯುದ್ಧವನ್ನೆ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಬೇರೆ 
ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಅವನ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಿದುದಾದರೂ ಸಯುಕ್ತಿಕ 
ವಾಗಿದೆಯೆ ? ಹಿಂದಣ ಕಾಲದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ವಿಜಾರಮಾಡಿದರೂ ಆ 
ವಾಾತು  ಸಯುಕ್ಕಿಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ... ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ಕ್ಸೃತ್ರಿಯರಿಗಂತೂ ಆಗಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ನಾಲ್ಕು ಆಶ್ರಮಗಳನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಕೈಕೊಳ್ಳುವ 
ಅಧಿಕಾರವಿದ್ದಿತು. ಹೀಗೆ ಕ್ಚತ್ರಿಯನಿಗೂ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗುವ ಅಧಿಕಾರವಿರುವಾಗ 
ಕ್ರುತ್ರಿಯನಿಗೆ ಯುದ್ಧದ ಹೊರತು ಬೇರೊಂದು ಕಾರ್ಯದ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯೆ ಇಲ್ಲ 
ವೆಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಅರ್ಜುನನು ಈ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೪೩ 


ಕೊಟ್ಟು ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾದರೆ ಅವನು ತೊಡಕನ್ನೆ ಬಿಡಿಸಿದಂತಾಗುವುದು. ಈ 
ಆಕ್ಸೇಪವೂ ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಬರಬಹುದು. ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಒಗೆದು 
ಕೊಟ್ಟು ಹೋದರೆ ಏನಾಗುವುದು, ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾದರೆ ತೊಡಕೇ 
ಬಿಟ್ಟಂ೦ತಾಗುವುದು--ಎಂಬ ಈ ಎರಡು ಆಕ್ಟೇಪಗಳು ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಯುಕ್ಕಿಕ 
ವಾಗಿವೆ, ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ಯಾವ ಸಮಾಧಾನವಿದೆ. ಎಂಬುದನ್ನು 
ನೋಡೋಣ. 

ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಗೆ ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರವನ್ನು ಜಲ್ಲಿ ವಿಷಣ್ಣ 
ವದನನಾಗಿ ರಥದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ನ ನೋಡಿದರೆ 
ಅವನನ್ನು ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸುವವರು ಯಾರಿದ್ದಾರೆ? ಯಾರೂ ಇಲ್ಜ ಎನಬಹುದು ? 
ಅರ್ಜುನನ ಮಾತೇಕೆ? ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕೂಡ ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎನಬಹುದು, ಒಂದು ಕ್ಚಣ 
ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳೊ ೀಣ. ಆದರೆ ಮನುಷ್ನ ನನ್ನು ಅವನ ಮನಸ್ಸಿನ 
ವಿರುದ್ದ ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸುವ ಹೊರಗಿನ ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ ವ್ಯಕ್ಕಿ ಒಂದೂ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಸಾಮಾನ್ಯನಿಯಮವನ್ನೆ ಹೇಳಬಹುದೆ? ಅಂತಹ "ನಿಯಮವಿದ್ದ ಪಕ ದಲ್ಲಿ ಅಜರ 
ನನಿಗೆ ಈ ಸ್ಥಿತಿಯೆ ಪ್ರಾಪ್ಠವಾಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ. " ದುಷ್ಟ 
ನಾದ ದುರ್ಯೋಧನನನ್ನು ಕಿಡಕಿ ನನ್ನೊ ಡನೆ ಯುದ್ಧವಾಡಲು ಹ: 
ವರು ಯಾರು? ಅವರನ್ನೊಮ್ಮೆ ನೋಡುವೆ ಎಂದು ಹೆಮ್ಮೆಯಿಂದ ಮಾತ 
ನಾಡುವ ಅರ್ಜುನನು ಯಾವ ಮನೋನಿಶ್ಚಯದಿಂದ ರಣಾಂಗಣಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದ 
ನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು? ಬಾಲ್ಯದಿಂದ ಕುದಿಯುತ್ತಿದ್ದ ಹಗೆತನ-ಹುಮ್ಮುಸಗಳಿಂದ, 
ಹನ್ನೆ ರಡುವರ್ಷಗಳ ವನವಾಸದ ಕಷ್ಟಗಳಿಂದ, ಅಜ್ಜ್ವಾತವಾಸದ ಅವಮಾನಕಾರಕ 
ಸ್ಮೃರಣೆಗಳಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ದುರ್ಯೋಧನಾದಿಗಳನ್ನು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಹಣ್ಣುಮಾಡಿಬಿಡಬೇಸಕೆಂಬ ನಿಶ್ಚಯವೆ ಇದ್ದಿತು. ಅಷ್ಟೊಂದು ದೃಢವಾಗಿ ನೆಲೆ 
ಗೊಂಡ ನಿಶ್ಚಯವು ಒಂದು ಕ್ಸಣಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಹೆಸರಿಲ್ಲದಂತೆ ಕರಗಿಹೋಯಿತಲ್ಲ ? 
ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಬೇರೂರಿ ಬೆಳೆದ ನಿಶ್ಚಯವನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಳು ಯಾರು 
ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸಿದರು? ಅವನ ಮನಸ್ಸೇ ಬದಲಾಯಿತೆಂದು ಬಾಹ್ಯವೃತ್ತಿಯನ್ಳು 
ನೋಡಿ ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು? ಆದರೆ ತಾತ್ಮ್ವಿ ಕವಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡು 
ವಾಗ ಅಷೊ ಲ೦ದು ನಿಶ್ಚ ಯದಿಂದ ಗಟ್ಟಿ ಗೊಂಡ ಮನಸ್ಸು ತಾನಾಗಿಯೆ ಕರಗಿ 
ತೆ೦ಂದು ಹೇಳಬಹುದೊ “ವೆ ಪರಿಸ್ಥಿ ಯು ಆ. ಮನಸ್ಸನ್ನು ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಕರಗಿಸಿತೆಂದು 3 ಆಬಹುದೊ? ಚನ ವರ್ಷಗಳ ನಿಶ | ಯವನ್ನು ಕ ಣ್‌ “ಸಾರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಬದಲಾಯಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಕ ಪಾರಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಈ ನಿಶ್ಚಯ 
ವನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಲು ಶಕ ವಲ್ಲೆ | ಹೇಗೆ ಜ್‌ ಟಿ ? ನ ನಿಶ್ಚ ಸ 
ತತ್ಯರಿಸುತ್ತಲಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನೆ ಬೇರೆ ಸಾಕ ಸ್ಸ ಬೇಡ, 


೪೪ ಅರ್ಜನನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಕಾರ್ಪಣ್ಯದೋಸೋಪಹತಸ್ತಭಾವಃ 
ಸೃಚ್ಛಾವಿಂ ತ್ವಾಂ ಧರ್ಮಸಂಮೂಢಚೇತಾಃ (೨.೭) 
ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನೆ ಅದನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 


ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅವನ ಮನಸಿನ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ 
ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸುವ ಅನೇಕ ಶಕ್ಕಿ.ಸಂಗತಿಗಳಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲೇ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳು ನಮ್ಮ 
ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಬೀಳುವುವು. ತೀರ ಸಾಮಾನ್ಯವೆನಿಸುವ ಸಂನಿವೇಶಗಳನ್ನೆ ಮೊದಲು 


ನೋಡೋಣ. 


ನಾವು ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಮಹತ್ವದ ಕೆಲಸವನ್ನಾಗಲಿ ಸಂತೋಷದ 
ಸಂಗೆತಿಯನ್ನಾ ಗಲಿ ನಡೆಸುತ್ತ, ಅನುಭವಿಸುತ್ತ ಇದ್ದಾಗ ಅತಿಥಿಯೊಬ್ಬನು ಬರು 
ವನು, ಆಗ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನೊಳಗೆ ಮೊದಲು ನಿರಾಶೆಯಾಗುವುದು. ಆ ಮೇಲೆ ಖೇದ, 
ಆ ಮೇಲೆ ಅಸಮಾಧಾನ, ತರುವಾಯ ಅಸಹನೆ, ಕೊನೆಗೆ ಸಿಟ್ಟು. ಆದರೆ ಸಾಮಾನ್ಸ 
ವಾಗಿ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಭಾವನೆಯನ್ನಾ ದರೂ ತೋರಿಸುವುದಿಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ 
ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಭಾವನೆಯು ತೋರುವ ಸಂಭವವಿದ್ದರೆ ಅದನ್ನು ಭಗೀಠಥ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳಿಂದ ಮುಚ್ಚಲು ಯತ್ನಿ ಸುವೆವು. ಕೊನೆಗೆ ಮುಖದಲ್ಲಿ ಮುಗುಳ್ಳೆ ಗೆಯ 
ಮುದ್ರೆಯನ್ನೆ ತಾಳಿ ಕೈಮುಗಿದು ಅಭ್ಯಾಗತನನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸುವೆವು, ಅವನೊಡನೆ 
ಸೌಜನ್ಯದಿಂದಲೆ ವರಾತುಕತೆಗಳನ್ನಾ ಡುವೆವು, ಅವನ ಕೆಲಸ ಮುಗಿದ ನಂತರ ಅದೇ 
ಸೌಜನ್ಯ-ಸತ್ಯಾರಗಳಿಂದ ಅವನನ್ನು ಬೀಳ್ಕೊಡುವೆವು. ಆದರೆ ಒಮ್ಮೆ ಅವನ 
ಬೆನ್ನು ಕಾಣದಂತಾಯಿತೊ, ಅಗಾಧಶಕ್ತಿಯ ಎಂಜಿನ್‌ದಂತೆ ಉಸುರ್ಗೆರೆಯುವೆವು. 
ಈ ಉಸುರಿನಲ್ಲಿಯೆ ನಿಜವಾದ ನಮ್ಮ ಭಾವನೆಗಳ ರಹಸ್ಯವು ಅಡಕವಾಗಿರುವುದು. 
"ನೀನು ಯಾರು 1 ಈಗ ಯಾಕೆ ಬಂದೆ? ನಿನ್ನೊ ಡನೆ ಮಾತನಾಡಲು ನನಗೆ ಎಳ್ಳಷ್ಟು 
ಇಚ್ಛೆ ಇಲ್ಲ. ಆದುದರಿಂದ ಈಗಿಂದೀಗಲೇ ಬಂದಂತೆ ಹೊರಗೆ ನಡೆ' ಎಂಒ ,ರೀತಿ 
ಯಲ್ಲಿಯೆ ಮಾತನಾಡಲು ಮನಸ್ಸು ಹವಣಿಸುತ್ತಿರುವುದು. ಅಂತಹ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ತಡೆದು ಅದನ್ನು ತನ್ನ ಇಚ್ಚೆಗೆ ತೀರ ವಿರುದ್ಧವಾಗುವಂತೆ ಮಾತನಾಡಿಸಲು 
ಹಚ್ಚಿದ ಮತ್ತು ಹಚ್ಚುವ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು? 


ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಹೋಗುವಾಗ ಕಾರಣವಿಲ್ಲದೆಯೆ ಯಾವುನೊ ನಮ್ಮನ್ನು ಅಣಕಿಸು 
ವನು, ಕೆಣಕುವನು, ಅವಮಾನಗೆೊಳಿಸುವನು. ಸಿಟ್ಟಿನಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೈಯೆಲ್ಲ 
ನಡುಗುತ್ತಿರುವುದು. ಒಂದೇಟಿನಿಂದ ಅವನ ಬಾಯಿಯನ್ನು ಮುಚ್ಚ ಬೇಕೆಂದು 
ಕೈ ಕುಣಿಯುತ್ತಿರುವುದು. ಆದರೂ ಅವನು ಬೀಸಾದ ಆಳು; ನಮ್ಮ ಕೈ 
ಏಳುವುದರೊಳಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ದೇಹವನ್ನು ಅವನು ನೆಲಕ್ಕೆ ಉರುಳಿಸಬಹುದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಹಾಗೆಯೆ ಸಾಗುವುದೇ ಒಳಿತು ಎಂದು ಮನಸ್ಸು ನಿರ್ಧರಿಸುವುದು; 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೪೫ 


ನಿರ್ಧರಿಸಿ ನಡೆಯಬೇಕೆಂದು ತಲೆ ಎತ್ತುವಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಹತ್ತಾರು ಜನರು ಅಲ್ಲಿ ನಿಂತುದು 
ಕಂಡು ಬರುವುದು ; ಅವರು ತನ್ನ. ಅವಮಾನವನ್ನು ನೋಡಿರಲೇಬೇಕೆಂಬ 
ವಿಚಾರವೂ ಹೊಳೆಯುವುದು. ಆಯಿತು, ಒಮ್ಮೆಲೆ ನಮ್ಮ ಅವಮಾನಗೊಳಿಸಿದವನಿಗೆ 
ಒಂದೇಟನು ನ್ನ ನಾವು ಕೊಟ್ಟೆ ಬಿಟ್ಟೆವು. ಬೇಕಾದಂತಹ ಅವಮಾನವಾಗಿರಲಿ, 
ಬೀಸಾದ ಆಳೆಂದು ಅದನು ನುಂಗಬೇಕೆಂದು ನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡಿದ ಮನಸ ನ್ನು 
ಮಿಂಚಿನಂತೆ ಕ ಕುಬ್ಬ ವಾನ ಪ್ರೇರೇಪಿಸಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು? 
ಒಂದು ಇಕ್ಕಟ್ಟಿನ ಮಾರ್ಗ. ಬಡರೈತನೊಬ್ಬನು ಚಕ್ಕಡಿಯನ್ನು ಸಾಗಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ನಡೆದಿದ್ದಾನೆ, ಆಗಾಗ ಎತ್ತುಗಳ ಮೇಲೆ ಮಮತೆಯ ಒಡೆತನ 
ನ್ನೂ ಹಿರಿತನವನ್ನೂ ನಡೆಸುತ್ತ ಸಂತೋಷದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ. ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿ ಹಿಂದಿನಿಂದ 
ಮೋಟಾರದ ಕೂಗು. ಎತ್ತುಗಳು ಬೆದರಿದವು, ರೈತನೂ ಗಾಬರಿಗೊಂಡನು. 
ಕ್ಪಣಾರ್ಧದಲ್ಲಿ ಅವರಿಬ್ಬರಿಗೂ ಏನು ಮಾಡಬೇಕೆಂಬುದು ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. 
ಅಷ್ಟರಲ್ಲಿ. ಮೋಟಾರದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತ ಅಧಿಕಾರಿಯ ಅವಾಚ್ಯಶಬ್ಧಗಳ ಸುರಿ 
ಮಳೆ | 'ಅದರಠಿಂದಂತೂ ಬಡರೈಶತನು ಮತ್ತಿಷ್ಟು ಗಾಬರಿಗೊಂಡು ಕೆಳಗಿಳಿದು 
ಎತ್ತುಗಳನ್ನು ಬದಿಗೆ ಜಗ್ಗೆಲು ಯತ್ರಿ ಸುವನು, ಸ್ತಸಂರಕ್ಸ್ಟುಣೆಯ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಿಂದ 
ಆ ಎತ್ತು ಗಳು ಇವನು ಬದಿಗೆ ಜಗ್ಗಿದಂತೆ ತಾವು ಬೀದಿಯ ನಡುವೆ ಎಳೆಯುವುವು. 
ಅಧಿಕಾರಿಗೆ ತಡೆಯದಂತಾಯಿತು, ತಟಿ ನೆ ಇಳಿದು ಬಂದು ಕೈಯೊಳಗಿನ ಕೋರಿ 
ನಿಂದ ಆ ಬಡವನ ಬರಿ ಬೆನ್ನಿ ನ ಮೇಲೆ ಬಿಸಿ ಏಟುಗಳನ್ನು ಕೊಡುವ! ರೈತನು 
ಒಂದು ನಿಮಿಷ ಸಂತೋಷದಲ್ಲಿದ್ದು ದನ್ನೂ, ಈಗಲೂ ಕೂಡ ಅವನು ಸವ್ಯ 
ದಿಂದಲೂ ಸಹಾಯಕಬುದ್ದಿ ಯಿಂದಲೂ ಯತ್ನ ಸುತ್ತಿ ರುವುದನ್ನೂ ನೋಡಿದ 
ನಮಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರಿಯ ವರ್ತಸಕ್ಕಾಗಿ ರಕ್ಕವು ಜಯಿವುದು. ಆ ಬಡವನಿಗೆ 
ಕೊಟ್ಟಿ ಹತ್ತರಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚು ಕೂರವಾಗಿಯೂ ಬಲವಾಗಿಯೂ ಆ ಅಧಿಕಾರಿಯನ್ನು 
(ಧಳಿಸಬೇಕು' ಎನಿಸುವುದು. ಆದರೂ ನಾವು ಕೈಯೆತ್ತುವುದಿಲ್ಲ. ಅದೇಕೆ? 
ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ನಮ್ಮ ಒಳಗಿನ ಸಿಟ್ಟು ಆ ಅಧಿಕಾರಿಗೆ ತೋರಿ ಬಂದೀತಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಪರೋಟ ಕಳಗೆ ಮುಖವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಸಾಗುವೆವು ! ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ 
ಆವೇಶದಿಂದ ಕುದಿಯುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಕುನ್ನಿ ಗಿಂತಲೂ ಕೀಳು ಮಾಡಿ ಅದನ್ನು 
ಸ್ತೇಚ್ಛಾವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಪ್ರೆವರ್ತಿಸಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವದು? 
ಮಠದೆ ಸ್ವಾ ಮಿಯಾಗಲಿ ಮೇಲಿನೆ ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಲಿ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ 
ಅನಿವಿತ್ಕವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಡನೆ ಅಸಹ್ಯ 'ವೆನಿಸುವ ಆಸ ಸಭ್ಯತನದಿಂದ ನಡೆದುಕೊಂಡರೂ 
ಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಒಳಗಿನ ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ಟು ನುಂಗಿಕೊಂಡು ಹೊರಗೆ 
ಹೇಡಿಯಂತೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು. ಆ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಅಪ್ರಾವನಾಣಿಕತೆ 
ಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸಿದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ? ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂನುಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು 
ಅಸಹನೆ (80801608 7೦೪೦೦೩೦೩) ಇದ್ದರೆ ಅಪರಾಧವಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತು 


೪೬ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಇದೆ- ಎನ್ನುವದು ಗೊತ್ತಿದ್ದವರೂ ಕೂಡ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೀಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸು 
ವರಣ್ಗ ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣಗಳನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಿಸಬಹುದು. ವಾನ ವನ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಇಚ್ಚೆಯನ್ನು ತಡೆಯಲು ಬಾನ ಎಷ್ಟೋ ಶಕ್ಕಿಗಳಿವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು 5: ಹೇಳುವ ಕಾರಣವೆ ಇಲ್ಲ. ಅರ್ಜುನನು 
ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಚಲ್ಲಿಕೊಡುವಾಗ ಅಂತಹದೊಂದು ಶಕ್ತಿಯು ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ಅವನನ್ನು ತಡೆಯಬಹುದು. ಇಂತಹ ಶಕ್ತಿಗಳು ಇವೆ ಎಂಬುದು ಸತ್ಯವೆನುವಾಗ 


" ಅರ್ಜುನನು ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಚಲ್ಲಿಕೊಟ್ಟು ಹೋದರೆ ಏನಾಗುವುದು? ಎಂದು 


ನೇಳಲು ಹಟ ಹಿಡಿಯಲಾಗದು. ಇಂತಹ ಶಕ್ಕಿಗಳಿವೆ. ಎಂಬುದು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ 
ಗೊತ್ತಿದೆ. ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಚರ್ಚೆಗೆ ಎಡೆ ಇಲ್ಲದುದರಿಂದ ಕೃಷ್ಣನು 
ಪರ್ಯಾಯದಿಂದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ: 


" ಯಾರು ನಿನ್ನನ್ನು ವೀರನೆಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರೊ ಅವರೆ ಈಗ ನೀನು ಹೆದರಿ 

ಣಾಂಗಣದಿಂದ ಕಾಲ್ದೆಗೆದೆ ಎಂದು ನಿನ್ನ ಉಪಹಾಸ ಮಾಡುವರು. ನಿನ್ನ 

ಹೆಸರು ಮಲಿನವಾಗುವುದು. ಆಡಬಾರದ ನಿಂದೆಯ ಮಾತುಗಳನ್ನು ನಿನ್ನ ವಿಷಯ 
ವಾಗಿ ಆಡಿಕೊಳ್ಳುವರು. ' ( ೨.೩೫-೩೬) 


ಹ್ತ 


ಕ್ಸೃತ್ರಿಯನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಕೇವಲ ಯುದ್ಧಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಅಧಿಶ್ಲಾನಕ್ಕ 
ಯೋಗ್ಯತೆಗಳು ಇಲ್ಲ, ಯುದ್ಧವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟು ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿ 
ಸಲು "ಅವನಿಗೆ ಅಧಿಕಾರವೂ ಇದೆ, ಯೋಗ್ನ ಅ ಇದೆ-ಎಂಬುದಿನ್ನೊ ೦ದು 

ಕ್ಸೇಪದ ಕಡೆ ಇನ್ನು ತೆರಳುವಾ. ಇ. ವೆಂಬುದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಪ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ- 
ಜಾ ಶಿಕ್ಮಣಗಳಿಂದ 'ಜೀಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ ಎ೦ಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಇದು 
ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದು. ಆ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಯೋಗ್ಯತೆಯ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂದಿನ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಶಾಲೆ-ವಿದ್ಯಾಲಯಗಳ 
ಶಿಕ್ಷ,ಹವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು ಎಷ್ಟೋ ಬಾಲಕರಿಗೆ ಮತ್ತು ಯುವಕರಿಗೆ ಅನಿ 
ವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ; "ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ ' ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ. ಈ ಚಾಲಕ-- 
ಯುವಕರಿಗೆ ತಾವು ಪಡೆಯುವ ಶಿಕ್ಪ್ಪಣಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯೆಂದಾಗಲಿ ಆ ಶಿಕ್ಷಣ 
ದಿಂದ ಪಡೆದ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆ. ಎಂದಾಗಲಿ. ಹೇಳಿದಂತಾಗುವುದೆ ? ಆದರೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಶಿಕ್ಷಣದ ಸಂಸ್ಕಾರವು ಸ್ತ್ರ ನ ಉಳಿಯುವುದರಿಂದ, 
ಶಿಕ್ಷಣವಿಲ್ಲದ ಸ ಸಂಸ್ಕಾರವು ಉಳಿಯಲಾರದುದರಿಂದ, ಕೃತ್ರಿಯನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಯುದ್ದದ ಶಿಕ್ಪಣವೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದುದರಿಂದ 0 ಯುದ್ಧಕ್ಕಾಗಿಯೆ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಸ್ರ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇನ್ನು ಲಯದಲ್ಲಿ ತತ್ತ ಎಜ್ಜ್ಯಾನದ 
ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದು ಬೆಳಕನ್ನು ಕಂಡ ಯುವಕನು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 


ಹುಟ್ಟಿಸ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೪೭ 


ಕಜೇರಿಯ ಕೋಣೆಯ ಕತ್ತ ಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಾರಕೂನನಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆಯೆ 
ಯುದ್ದದ ಶಿಕ ವನ್ನು ಪಡೆದ ಅರ್ಜುನನು ಮತ್ತೊಂದು ಉದ್ಯ್ಯ ಮದಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ 
ಕೈಹಾಕಬಾರದು --. ಎಂದು ಕೇಳಬಹುದು. ಅಥವಾ ಅದೇ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನ 
ಪ್ರಾಚೀನಕಾಲದ ಜೀವನಕ್ರಮದ ಪರಿಭಾಷೆಯಿ೦ದ -- "ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸ 
ವನ್ನು ಯಾಕೆ ಕೈಕೊಳ್ಳಬಾರದು?' ಎಂಬ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಕೇಳಬಹುದು. ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 
ನಮ್ಮ ಉತ್ತರವು ಹೀಗೆ ಇದೆ. 

ಅರ್ಜುನನು ಕ್ಚತ್ರಿಯನಾದುದರಿಂದ ಯುದ್ಧದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆದ 
ನೆಂಬುದು ಎಲ್ಲರೂ ಒಪ್ಪುವ ಮಾತು, ಆದರೆ--ತ್ಟತ್ರಿಯರು ಯುದ್ಧ ದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನ 
ಯಾಕೆ ಪಡೆಯಬೇಕು ? ಕ್ಹತ್ರಿಯತ ಸೈತ್ಯೂ ಯುದ ಕೂ ಯಾವ ಬಬಂಧ ಆ 
ಶಿಕ್ಷ ಣದ ಉದಿ _ಶ್ಯವೇನು ) ಅ ಸೂಕ  ಶ್ರಿವೌಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ನೋಡಿದರೆ 
ಸದ್ಯೆತ್ಕೆ ಎತ್ತಿದ ಆಕೆ ಕ್ನೇಪವು ತನ್ಮಷ ಕ್ಕೆ ಹ ಸರಿದಂ ಹೋಗುವುದು, ದುಷ್ಟ 
ನಿಗ್ರಹ ಮತ್ತು ಶಿಷ್ಟ: ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಇವು ಕ್ಪತ್ರಿಯನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಲೃಡುತ್ತವೆ. ಹಾಗೆಯೆ ಸೆನಿಕ್ಕಿದವರನ್ನು ಹತಿ ಕು ವ್ರದೂ ಸೊತ್ತು ಇಲ್ಲದವ 
ರನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸುವುದೂ ಸ್ಸತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುತ್ತಿತ್ತು. 
ಅನ್ಯಾಯ, ಅನಾಚಾರ ಇವುಗಳನ್ನು ದಂಡಿಸುವುದು ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನ ಕೆಲಸ. ಇಂತಹ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಕ್ಸೃತ್ರಿಯನಿಗೆ ಬಾಹುಬಲವನ್ನೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತಿತು,, ತನ್ನ ಸಮಾಜವನ್ನು ಒಳಗಿನ ತೊಂದರೆಗಳಿಂದ 
ಕಾಪಾಡುವಂತೆ ಹೊರಗಿನವರ ಹಾವಳಿಯಿ೦ದಲೂ ಸಂರಕ್ಷಿಸುವುದು ಕ್ಪತ್ರಿಯ 
ತ್ತದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಾಗಿತು,. ಅದಕಾಗಿ ಕತ್ರಿಯನು ಯುದ್ದ ದ ಶಿಕ ನವನ್ನು 
ವಜಯುತಿ ದ್ವನು. ಹೀಗೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಠ ಧ್ಯೇಯಕ್ಕಾಗಿ ಫಲಿತ ನ ಇವನ್ನು ಆ 
ಧ್ಯೇಯಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸದಿದ್ದುೆ ಅಲ್ಲವೆ ಮತ್ತೊಂದನ್ನೆ ಣಿ ೧ಯವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿದರೆ ಏನಾಗುವುದು? ಚಕಾ ಅಧಿ 
ಕಾರಚ್ಯ್ಯುತಿ, ಎರಡನೆಯದರಿಂದ ಯೋಗ್ಯತಾನಾಶ--ಇದೇ ಪರಿಣಾಮವಾಗಬಹು 
ದಲ್ಲವೆ ? ಗಣಿತಶಾಸ ದ್ರದಲ್ಲಿ ಪಂಡಿತನೆಂದು ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದು. ಮುಂದೆ ನನ್ನ 
ತೆ ಪೋಲೀಸ ತೆ ುಕಾರಿಯಾಮದರು | ಹ ಸುಲಭವೆಂದು ನಾನೂ 
ಪೋಶೀಸ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೆ ? ನಾನು ಆತ್ಮವಂಚಕ, ಪರವಂಚಕ 
ನೆನಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಧೇಯವನ್ನು ಒಂದಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು ಮತ್ತೊಂದನ್ರೆ ಸಾಧಿಸಿದೆ 
ನಾದುದರಿಂದ ಆತ್ಮವಂಚಕ ನಾನು; ಒಂದು “ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಐ ಪಾ ವೀಣ್ಯವನ್ನು ಪಡೆದು 
ಕೊಂಡು ಮತ್ತೊಂದು ವಿದ್ಯೆ ಯಲ್ಲಿ ನಾನು ಪ್ರವೀಣ ಎಂದು ಜನರಲ್ಲಿ. ಭಾವನೆ 
ಯನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸುವ ಹ ಪರವಂಚಕನ್ನ್ಬವೆ ) ಆತ್ಮವಂಜನೆ-ಃ ಪರವಂಚನೆಯ 
ವೃತ್ತಿಯು ತ್ಷಿ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕಿತೆಂದರೆ ಯಾರೂ ನನ್ನ ವಿಶ್ವಾಸವಿಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಎಷ್ಟೊಂದು ಜ್ಞಾನವಿದ್ದರೂ ಸಂಸ್ಕ್ಯಾರವಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ. ಆ ಜ್ಞಾನದ ಉಪಯೋಗ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 


೪೮ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಸದೃಶಂ ಚೇಷ್ಟ ತೇ ಸ್ವಸ್ಛಾಃ ಪ್ರಕೃತೇಜ್ಜ್ಜಾನವಾನಪಿ ( ೩-೩೩ ) 


ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದುದರ ತಾತ್ಸರ್ಯವೂ ಇದೇ. ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವಿದ್ದರೆ ಜು ದಲ್ಲಿ ಜ್ಗಾ ನವಿರಬೇಕು, ಕ್ರಿ ಯತ್ತ ದಲ್ಲಿ ಜ್ಕ್ಯಾ ನವಿರಬೇಕು: 
ಕರ್ತವ್ಯತಾ ನಿರ್ವಹಣದಲ್ಲಿ ಜಾ ವಿರಬೇಕು, ಡ್ಲೇಯವನ್ನು. ಎದುರಿಟ್ಟು 
ಕೊಳು ವಲ್ಲಿ ಜ್ಞ್ಯಾನವಿರಬೇಕು. 1. ಬಚನು ಅನ್ಯಾಯಪ್ರವೃ ತೂ 
' ರಾಜನಾಗಿದ್ದರೂ ದ್ರಾಪದಿಯಂತಹ ಪರಸ್ಪ್ತೀಯಳನ್ನು ಆಸ್ಕಾನ 
ದಕ್ಡಿಯೆ ಅಸಭ್ಯರೀತಿಯಿಂದ ಅವಮಾನಗೊಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. ರಾಜನಾದ ತಾನು ಅಧಿಕಾರ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ಪಾಂಡವರ ರಾಜ್ಯಭಾಗವನ್ನು ಅಪಹರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ರಾಜನೆ ಹೀಗೆ 
ನಡೆದರೆ ಪ್ರಜೆಗಳು ಅವನನ್ನು ಅನುಕರಿಸಬಹುದಲ್ಲ? ಪರದಾರಹರಣ, ಪರಸ್ತಾಪ ಪ 
ಹರಣ ಅವೇ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ರೂಢಿಯಾಗಿ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳ] ಬಹುದಲ್ಲ? ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಉಳಿಯುವುದು ಹೇಗೆ? ಪ ಪ್ರಜೆಗಳಲ್ಲಿ, ಜನರಲ್ಲಿ ಸುಸಂರಕ್ಷಿ ತತೆ ಎನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ? 
ಇಂತಹ ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ಎದುರಿಸುವುದು, ಹಾ ಕ್ಪ್ನತ್ತಿ ಯನಾದ 
ಅರ್ಜುನನ ಕರ್ತವ್ಯ. ಇಂತಹ ಪ್ರಸಂಗಗಳಿಗಾಗಿ ಶಿಕ್ಪಣವ; ನ್ಪ್ರು ಪಡೆದು ಯುದ್ಧ ವನ್ನು 
ಆಡುವುದು ಕ್ರಶ್ರಿಯನಾದ ಅರ್ಜುನನ ಕೆಲಸ, ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನೂ , ತನ್ನ” 4ಲಸ 
ವನ್ನೂ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಮಾಡದ ಮಾನವನ ಶಿಕ್ಟೆಣವಾಗಲಿ ಸಂಸ್ಥಾರ 
ವಾಗಲಿ ವ್ಯರ್ಥ ಏಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಸರಿಯಾದ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾವೀಣ್ಯ 
ಪಡೆದ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಲಾರದವನು ಮತ್ತೊಂದು ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ 
ಮತ್ತೊಂದು ವಿದ್ಯೆಯ ಉಪಯೋಗವನ್ನು ವರಾಡಿಕೊಳ ಓಬಹುದೆ ? ಇ೦ತಹ 
ವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಯುದ್ಧದ ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೊಂದು 
ಕರ್ತವ್ಯವಿಲ್ಲ, ಬೇರೊಂದು ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ, ಬೇರೊಂದು ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದ್ದು. 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಹೇಳಿದರೂ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯಲ್ಲ 
ವಿ೦ದು ಕೇಳಬಹುದು. ಹಿಂದಿನ ಸಮಾಜಪದ್ದತಿ ಮತ್ತು ಜೀವನಕ್ರಮವು ಇವು 
ಗಳನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಆಧಾರದಿಂದ ಕೂಡ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಆ ಅಧಿ 
ಕಾರವು ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವುದು ಎಂದೂ ಬಂ ಜೂ ನಮ್ಮ ಒಪ್ಪಿಗೆ 
ಇದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಸಿದುಕೊಳ್ಳು ಜ್ರ ಇಚೆ ಯೂ ಸಮಸ: 
ಆದರೂ ಸಂನ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ರ್‌ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವೇ ಜ| ತು; ಸಂನ್ಯಾಸದ 
ಉದಿ _ಶ್ಯುವೇನಿದ್ದಿ ತು ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರವು ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗು 
ತ್ತಿದ್ದಿತು ಎಂಬುದನ್ನು ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಆ ಮೇಲೆ ಅಜರರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ಸ್ಪೀಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಸಮ್ಮತಿ ಕೊಟ್ಟಿರಿ ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಲಿಕ್ವಿಲ್ಲವೆ? 
ಸಂಸಾರದ ಏಲ್ಲ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು ಪೂರಯಿಸಿಕೊಂಡು ಸಂನ್ಯಾಸಿ 
ಯಾಗಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವು ಒಂದು ಕಡೆಗಿದ್ದರೆ, "ಯದಹರೇವ ವಿರಜೇತ್‌ 
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ತದಹರೇವ ಪ್ರವುಜೀತ್‌' ( ಯಾವ ದಿನ ಮೈರಾಗ್ಯ ಭಾವವುಂಟಾಗುವುದೊ ಆ 
ದಿನವೆ ಸಂನ್ಯಾಸವನು ಸ್ವೀಕರಿಸಬಹುದು ) ಎಂಬ ನಿಯಮವು ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ. 
ಇವೆರಡು ನಿಯಮಗಳ ಪರಸ್ಪರ ವಿರೋಧವಿರುವುದೆಂದಾಗಲಿ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದಾದರೊಂದು ನಿಯಮವೆ ಸತ್ಯವೆಂದಾಗಲಿ ಹಟ ತೊಡುವುದಕ್ಕಿಂತ ಇಂತಹ 
ನಿಯಮಗಳಿಂದ ಕಾಲಾನುಸಾರವಾಗಿ ಸಂನ್ಯಾಸದ ಕಲ್ಪ ನೆ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದ್ದುದು 
ಹೇಗೆ ಎಂದು. ತಿಳಿದುಬರುವುದೆಂಬ ವ್ಯುತ್ಪತ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ನೀಕರಿಸುವುದ ದಃ ಜಿಜ್ಜು 
ಸಮಂಜಸವೆನಿಸುವುದು. ಸದ್ದದ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಸಂನ್ಯಾಸಸ್ವೀಕಾರ 
ಕಾಗಿ ಹಾತೊಕರೆಯುತ್ತಿರುವನೆಂದು ಇಟ್ಟು ಸೊಳೊ ಫಣ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು? 
ಕೊಲೆಯಾಗಬಾರದೆಂಬ ಇಚ್ಚೆ. | ಸಂಸ್ಥ್ಯಾಪವನ್ನು ನ ಬ್ರೀತಕರಿಸಿದರೆ 
ಆಗಬಹುದಾದ ಕೊಲೆಯು ತಡೆಯುವುದೆ ಮಿಕ್ಕುವರು ಯುದ್ಧ ವನ್ನು ಯಥಾ 

ಕ್ರಮವಾಗಿ ಸಾಗಿಸಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಬಹುದು ? ಎತ .. ವು 

ಸಾಗಿತೆಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವ ಕುಲಕ್ಪಯ ಮೊದಲಾದ ಪಾಪಗಳು ಸಂಧವಿಸಿ 
ಆಜ್‌ ಮೊದಲಾದ .. ಪರಿಣಾಮಗಳು ಹುಟ್ಟುವುವಲ್ಲವೆ? ಕಥಂ ನ ಜ್ಞೇಯ 
ಮಸ್ಮಾಭಿಃ ಪಾಪಾದಸ್ಮಾನ್ನಿ ವರ್ತಿತುಂ' ( ಪಾಪದಿಂದ ಇವರನ್ನು ನಾವು ರಕ್ಷಿಸ 


ಬೇಕಲ್ಲವೆ?) ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಮಾತಿನ ಪಾಡೇನು? ತಾನು ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು 


ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಮಿಕ್ಕು ವರು ಯುದ್ದವೆಂಬ ಪಾಪದಿಂದ ಪರಾವೃತ್ತರಾಗುವ 


ರೆಂಬ ನಿತ್ಚ ಯವೆಫ್ಲಿದೆ ? ಹು ಕಾ ಧ್ಯೇಯವನು ತ 


ನ 
ಜೂ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸಬಹುದಾಗಿದೆಯೊ ಆ ಧ್ಯೇಯ ವು ಸಾಧಿಸ 


ಬಹ:ುದೆಂಬುದರ ಎಳ್ಳಷ್ಟು ವೂ ಇಲ್ಲ. 


ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಸಂನ್ಯಾಸಕ್ಕೂ ಸಂಸಾರಕ್ಕೂ ಅತ್ಯ ತ 
ನಿಕಟವಾದ ಮತ್ತು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ಶೈತವ-ಶಿಕ್ಟ್ಮಣ, ಪ್ರಜಾ 
ವ್ಯವಹಾರ, ಮನೆ-ಮಕ್ಕಳು ಇವುಗಳ ಅನ.ಭವವನ್ನು ಚಭಕವುಚಾಂ) ಉಂಡು 
ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸಬೇಕೆಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೆ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಸಮಂಜಸತೆ, ಸಯುಕ್ಕಿಕತೆ 
ಇದೆ ಎಂದು ನಮಗೆ ತೋರುವುದು. ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯು ಪಾಪ ಇಲಬ್ಬವೆ ಅಪರಾಢ 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆಯು ರೂಢವಾಗಿದ್ದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸಲೆಬೇಕು. 

೦ಬ ವಿಚಾರವೂ ರೂಢವಾಗಿದ್ದಿತೆಂದು ಹೇಳಲು ಅಭ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ... ಜೀವನವನ್ನು 
ನಡೆಸಬೇಕಾದರೆ ಅದಕ್ಕೊಂದು ಯೋಗ್ಯತೆ ಬೇಕಲ್ಲವೆ ? ಜೀವನವನು ಪ ನಡೆಸ ುಎವುದೆ 
ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೊಂದು ಉದಿ _ಶ್ಯ್ಯವೂ ಬೇಕಲ್ಲವೆ ? ಶಿಕ್ಷ್ಮಣಾದಿಗಳಿಂದ ಆ ಯೋಗ್ಯತೆಯ. 
ಶಕ್ಯವಾದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಪಾ ್ರಪೃವಾಗುವಂತಿದೆ; ವವಾಹಾದಿಗಳಿಂಡ ಆ. ಉದ್ದಿಶ್ಯವೂ 
ಕೆಲಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತಿದೆ. ಜೀವನದ ಕಷ್ಟ-ನಷ್ಟಗಳನ್ನೂ ಸತ್ಯಾ ಸತ್ಯತೆ 
ಗಳನ್ನೂ ಯೋಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯಗಳನ್ನು ಡಂಡುತೊಟ್ತಾ. ತನ ತೆ ಜೀವಿಸುವ ಅರ್ಹತೆ 
ಹ್ಹ. 


ಲ್ಚ್ಪ್ಚೂಟ 


೫೦ ನ £..| ಆರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 
ಯನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳ ಲು ಶಿಕ್ಪೃಣವ್ರ ಸಾಧನವಾಗುವುದು. ಅದರಂತೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ಪ್ರ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ಫೂ ಆತ್ಮೀಯತೆಯ ಭಾವವನ್ನೂ ಪೋಷಕವಾಗುವಂತೆ ಬೆಳೆಯಿಸಿ 
ಕೊಂಡು ಶನ್ನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಬರಿಯ ಸ್ವಾರ್ಥದ್ಧಲ್ಲ ಲದೆ ಸಾವಕಾಜಿಕ ಧೋರಣೆ 
ಯನ್ನೂ ತಂದುಕೊಳ್ಳ ಲು ಮತ್ತು ಮಕ್ಕುಳನ್ನು ಹಡೆದು ತನ್ನ ಸಂಸ್ಥಾರ- “ಯೋಗ್ಯತೆ 
ಗಳು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವಂತೆ ಮಾಡಲು ಟಾರಗಳರದ ಸಾಧ್ಯ 
ವಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಜೀವಿಸುವವರೆಗೆ ಮತ್ತು ಜೀವಿಸುವ ಅರ್ಹತೆಯನ್ನು 
ಪಡೆಯಲು ಮೊದಲಿನ ಎರಡು ಆಶ್ರಮಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ವಯಸ್ಸಿನಿಂದ ಹಣ್ಣ್ಯಾದ ಮೇಲೆ ಆ ಅರ್ಹತೆ ಮತ್ತು ಆ ಶಕ್ತಿ ತನ್ನಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುವ 
ದಿಲ್ಲವಾದುದರಿಂದ, ಇನಕೆಕುಕನು ಶಕ್ಕಿ ಕಡಮೆಯಾಗಿ ಹ ಹೆಚ್ಚಾದರೆ 
ಜೀವನವು ಅಸಹ್ಯ ಮತ್ತು ದುಃಖಮಯವೆನಿಸಬಹುದೆಂದು ಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆಯಾದಂತೆ 
ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಕಡಮೆ ಮಾಡುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಮತ್ತು ಸಂನ್ಯಾಸ 
ಈ ಎರಡು ಆಕ, ಮಗಳು ಸಸ್ಸಂಜಗನೆನಿಸುವುದು ಹೀಗೆ: ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತನ್ನ 
ಸ್ತಾ ನ” ಮಾನ- "ಯೋಗ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಅರಿತು ನೆಲೆಗೊಳಿಸಲು ಆಶ್ರಮಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಇದ್ದಿ ತು ಎಂದು ಒಪ್ಪಿ ಹಂಗ ಒ೦ದು ಆಶ್ರಮದಿಂದ ಇನ್ನೊಂದು ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ 
ಬತಲ ಯೋಗ್ಯ ತೆ 'ಜೀಕಾಗುವುದಿಂಬದನ್ನೂ ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ ಬೇಕು. ಬಾಡಿಗೆಯ 
ಮನೆಯನ್ನು ಬ ಬಸುಕೂತೆ ಆಗಾ ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಬದಲಾಯಿಸು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಆಶ್ರಮಾಂತರವನ್ನು ಹೊಂದುವುದಕ್ಕೆ ವ್ಯವಹಾರದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವುದಾದರೆ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯೊಬ್ಬನು ವರ್ಗದಿಂದ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಉತ್ತೀರ್ಣ 
, ನಾಗಿ ಹೋಗುವಂತೆ ಆಶ್ರಮದಿಂದ ಮುಂದಿನ ಆಶ್ರಮಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗುವುದು 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ ತನ್ನ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ ತಕ್ಕ ಶಿಕ ಣವನ್ನು 
ಮುಗಿಸಿಕೊಂಡು ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಯು ವಿವಾಹವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದೂ' 
ದೇವ- ಪಿತೃ- -ಅತಿಥಿ-ಸಮರಾಜಗಳ "ಯಣ'ವನ್ನು ತೀರಿಸುತ್ತ ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಾ ಗಾರ್ಹಸ ನು ವಾನಪ್ರಸ್ಮನ ವ್ರತಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂದೂ, 
ಕೊನೆಗೆ ಮನೆ- -ಮಕ್ತುಳು ಮೊದಲಾದ 6 -ಮೋಹಗಳನ್ನು ಕ್ರಮವಾಗಿ ಗೆದ್ದು 
ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗಬೇಕೆಂದೂ ಅನೇಕ ಸ್ಮೃೃತಿ-ಶಾಸ್ತ್ರ ಗ್ರಂಥಗಳಲ್ಲಿ ವಿವೇಚನೆ ಡಿ 
ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರ ವಶಾಡಿದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದೆಯೆ ? ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಎಲ್ಲ " ಖುಣ'ಗಳನ್ನೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ 
ತೀರಿಸಿದ್ದಾನೆಯೆ ? ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಹೊಣೆಗಳನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ನಿರ್ವಹಿಸಿದ್ದಾನೆಯೆ ? 
ಮೊದಲಿನಿಂದ ಕೊನೆಯವರೆಗೆ ಅನ್ಯಾಯದ ದಂಡನೆ ಎಂದು ಯುದ್ಧದ ಸಿದ್ಧತೆ 
ಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡು, ಲಕ್ಪಾವಧಿ ಜನರನ್ನು ಮನೆ-ಮಾರು-ಜೀವನಗಳ ಆಸೆ 
ಯನ್ನು ತೊರೆಯಿಸಿ ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ನೆರೆಯಿಸಿ-ಶಸ ದವನ್ನೆ ಶತ್ತುವ ನಿಮಿಷಕ್ಕೆ 
ನಸ್ಸನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಿ, ಬಂದವರನ್ನು ನಡುನೀರಿನಲ್ಲಿ ಏಸ ನಷ ಕ್ಸತ್ರಿಯ 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ೫೧ 


ತ್ವದ ಹೊಣೆಯನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಿದ ನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಇದುವರೆಗೆ ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಬಿಚ್ಚಿಟ್ಟುದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟು 
ಕೊಂಡರೆ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ಹೊಣೆಯನ್ನೂ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ನಿರ್ವ 
ಹಿಸಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಬಹುದು ; ಅದಕಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿ ನವಿವೇಚನೆ ಬೇಡ. 
ಈ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಇನ್ನೊಂದು ಮಾತನ್ನು ಆಕ್ಸೇಪವಾಗಿ ಎತ್ತ 
ಬಹುದು. ಆಶ್ರಮಗಳ ಅನುಕ್ರಮವನ್ನೂ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಮೇಲೆ ನಾವು 
ಏವರಿಸಿದ್ದು ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಎಂದೂ, ಒಂದು ವೇಳೆ ಅದು ಸಮರ್ಪಕವೆಂದು 
ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ವಿರಕ್ತಿಯಾದ ಸ್ಸಣ ಸಂನ್ಯಾಸಿಯಾಗ 
ಬೇಕೆಂದು ಶು )ತಿವಾಕ್ಯವಿದ್ದುದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೊದಲನೆಯ ವಿವರಣೆಯು ಅನವಶ್ಯಕ 
ವೆಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ವಿರಕ್ಕ್ತಿಯಾದ ಕ್ಪಣವೆ ಸಂನ್ಯಾಸವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸ 
ಬೇಕೆಂಬುದು ಶ್ರುತಿವಾಕ್ಯವೇನೂ ಅಹುದು. ಆದರೆ ಆ ವಾಕ್ಯದ ಅರ್ಥವೇನು? 
ಮೊದಲು-ಇವಿರಕ್ಕಿ ಎಂದರೇನು ?--. ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೆ ಕೇಳುವೆವು. ಸದ್ಯಕ್ಥೆ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ರಣಾ೦ಗಣದ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿ ಬಂದ ಭಾವನೆಯು ವಿರಕ್ಕಿ ಎಂದು 
ಹೇಳ೬ಹುದೆ? "ಸೊಲೆಯನ್ನು ಮಾಡಲಾರೆ, ಅದಕಾಗಿ ಯುದ್ಧವನ್ನೊಲ್ಲೆ' 
ಎಂದೇನೊ ಬಾಯಿಯಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಮುಂದೆ ಮತ್ತೊಂದು 
ನಿಮಿಷದಲ್ಲಿ " ನಾವು ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕೊ ? ಅವರು ನಮ್ಮನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕೊ? 
ಇವೆರಡರೊಳಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೇಯಸ್ವ ರವಾದುದು ಯಾವುದು ?' ಎಂದೂ ಕೇಳು 
ತ್ತಾನೆ! ಹೀಗಿರುವಾಗ ಮೊದಲನೆಯ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ವಿರಕ್ಕಿಯ ಭಾವನೆ ಇದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಬಹುದೆ? ಹೊಡೆತಕ್ಕೆ ಹೆದರುವ ಹೇಡಿಯೂ ಅಹಿಂಸೆಯ ನೆವವನ್ನು ಮುಂದೆ 
ಮಾಡುವನ್ನು ಇಂದಿನ " ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿ'ಯೂ ಅದೇ ಕಾರಣವನ್ನು ಕೊಡುವನು. 
"ಇವನು ಹೇಡ್ಕಿ, ಇವನು ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿ' ಎ೦ದು ವಿಂಗಡಿಸುವುದು. ಹೇಗೆ ? 
ಅವರವರ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರೆ ಅವರವರ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ?' ಅಹಿಂಸೆ ಎಂಬುದು ಹೇಡಿಯ ಕಾರಣವೂ 
ಆಗುವುದು, ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಯ ಕಾರಣವೂ ಆಗುವದು. ಆದರೆ « ಹಿಂಸೆ” ಎಂಬು 
ದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇವರಿಬ್ಬರ ಕಲ್ಪನೆಯು ತೀರ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವೂ ಆಗಿರುವುದು. ಹೊಡೆಯಿಸಿಕೊಂಡವನಿಗೆ, ಆದುದರಿಂದ 
ತನಗೆ ಅಸಹ್ಯವಾದ ನೋವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವುದು ಹಿಂಸೆ ಎಂದು. ಹೇಡಿಯ 
ಕಲ್ಪನೆ... ಆದುದರಿಂದ ತತ್‌ಕ್ಹಣವೆ ಅವನ ಮೈೈ ನಡುಗುವುದ್ಕು ಕಣ್ಣುಗಳು 
ಒಳಸೇರುವುವು, ಕಾಲ್ಗಳು ನೆಲಕ್ಕೆ ಕುಗ್ಗುವುವು. ಆದರೆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಯ ಕಲ್ಪನೆ 
ಬೇರೆ. ಹಿಂಸೆ ಗೂ ನೋವಿಗೂ ಅವನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಂಬಂಧವಿರುವುದಿಲ್ಲ; 
ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕ ವೇದನೆ ಹೊಡೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಉವವನಿಗಾಗಲಿ ತನಗಾಗಲಿ 
ಆಗಬಹುದೆಂದು ಅವನಿಗೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಗೊತ್ತು, ಒಂದು ವೇಳೆ ಸಾವು ಬಂದರೂ 


೫೨ ಅಜರ್ಜನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಬರಬಹುದು ಎಂಬುದೂ ಅವನಿಗೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಗೊತ್ತು. ಆಗುವುದೆಲ್ಲವೂ 
ಇಂತಿಂತಹದು: ಎಂದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಗೊತ್ತಿರುವುದರಿಂದಲೆ ಅವನಿಗೆ 
ಹೆದರಿಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೆದರಿಕೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕತ್ತಲೆ 
ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ತಗ್ಗು ಇದೆಯೊ ತೋಳ ಇದೆಯೊ ಎಂದು ಧೀರನು ಕೂಡ 
ಮೆಲ್ಲಗೆ ಹೆಜ್ಜೆ ಜ್‌ ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ತನಗೆ ಏನಾಗಬಹುದು ಎಂಬುದರ ಜ್ಞಾನ 
ವಿಲ್ಲದೆ ಹೇಡಿಜು ಹೆದರುತ್ತಾನೆ. ಸತ್ಯಾಗೃಹಿಗೆ ಈ ಜ್ಗಾ ನವಿರುವುದರಿಂದ 
ನೈಸರ್ಗಿಕವಾದ ಸಾವು-ನೋವುಗಳು ಅವನಿಗೆ ತುಚ್ಛ ವೆನಿಸುವುವು. ಇಷ್ಟೆ ಕೆ 
ಅವನು ತನ್ನನ್ನೆ ಕೂಡ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ತುಚ್ಛನಾಗಿ ಕೇನ 
ತನ್ನ ನೊಬ್ಬನನ್ನು ಹೊಡೆದು... ಎದುರಾಳಿಯ ಕೋಪ-ದರ್ಪ-ಅನ್ಯಾಯಗಳು 
ಶಾಂತವಾಗುವಂತಿದ್ದರೆ ತನ್ನಿ ೦ದ ಮಿಕ್ಕವರಿಗೆ ಹಿತವಾಗುವುದು. ಎಂದು. ಅವನು 
ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಹಿಂಸಾಬುದ್ಧಿಯು ಶರೀರಕ್ಕೂ ಮನಸಿಗೂ ಜಿಳೆವಣಿಗೆಯನ್ನೂ 
ಸುಖವನ್ನೂ ತಂದು ಕೊಡಲಾರದಾದುದರಿಂದ ಹಿಂಸಕನಿಗೆಯೆ ನಿಜವಾದ ನೋವು 
ಆಗುವುದು ಬಂಡು ಅವನ ಕಲ್ಪನೆ. ಹೀಗೆ ಪ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಜಾ ನ ಪರರಿಗಾಗಿ ಭಾವನೆ, 
ತನಗಾಗಿ ನಿರ್ಭಯತೆ ಈ ಸ್‌ ಗುಣಗಳಿಂದ ಸತ್ಯಾಗ್ರ ಹಿಯನ್ನು ಹೇಡಿಯಿಂದ 
ವಿಂಗಡಿಸಬಹುದು... ಇಂತಹ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಯ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸಂನ್ಯಾಸಬುದ್ದಿ ಎಂದು 
ಯಾರು ಹೇಳಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ? ಜ್ಜ್ವಾ ನದಿಂದುದ್ದವಿಸಿದ ನಿರ್ಭಯತೆಯನ್ನು ವಿರಕ್ಕಿ ಸ್ರ 
ಯಾರು ತಿಳಿಯಳಿಕ್ಕಿಲ್ಲ? ನಿರಕ್ಕಿ , ವೈರಾಗ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಭಾವನೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಸಿ 
ಯಾಗಲ್ವಿ ಜುಗುಪ್ಸೈಯಾಗಲ್ಲಿ, ದ್ರೇಷವಾಗಲಿ, ಭಯವಾಗಲಿ ಆಸಜೆ 
ಇರಲಾರದು. ಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದುದ್ಧ ದು ನಿರ್ಭಯ ತಾಶಕ್ತಿಯೆ ನಿಜವಾದ ವಿರಕ್ತಿಯ 
ಮೂಲ. ಮಿಕ್ಕ ವರನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವುದು ಕೇನಲ ಶಕ್ತಿ ಎನಿಸಿದರೆ ತನ್ನ ನದ್ದು 
ತಾನು ಗೆಲ್ಲುವುದಂ ಬಿಠ್ರ ಎನಿಸುವುದಂ. .. ಇಂತಹ ವಿರಕ್ಕಿಗೆ ಬೇಕಾದ 
ಜ್ಞಾನ, ನಿರ್ಭಯತೆ, ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಅಜರ್ಜನನಲ್ಲಿವೆಯೆ ?... ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯಸ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಕುರಿತು: ಎವರವಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಚರ್ಚೆಯಿಂದ, ಎರಡ 
ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ದೀನನಾಗಿ ಕಿಂಕರ್ತವ್ಯತಾಮೂಢನಾಗಿ 
ಕೇಳುವ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಂದ, ಕೃಷ್ಣನ ಕಟುವಾತುಗಳಿಂದ ಜ್ಞ್ವಾನ-ನಿರ್ಭಯತೆ-ಆತ್ತು 
ವಿಶ್ವಾಸಗಳು ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ನಿಂತುಕೊಂಡ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ಇದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಮತ್ತೆ 
ಮತ್ತೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು, ಇವುಗಳಿಲ್ಲದುದರಿಂದ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ವಿರಕ್ತಿ 
ಮೂಡಿಲ್ಲ, ಆದುದರಿಂದ ಸಂನ್ಯಾಸದ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯತೆ ಅವನ್ನ್ಲಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಹೇಳಲು ಯಾವ ಆತಂಕವಿದೆ? 
೩ 

ಷ್ಟಾಗಿಯೂ ಅರ್ಜುನನು ರಣಾಂಗಣವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೋದಕೆ ತನ್ನ 

ಹೊಣೆಯನ್ನು, ತನ್ನ ಕೆಲಸವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲು ಹವಣಿಸಿದಂತೆ ಅಲ್ಲವೆ ? ರಣಾಂಗಣ 


ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಶತಿ 


ವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು [ಹೋದ ಮಾತ್ರ ತ್ತ ಈ ಕೆಲಸ ತನಗೆ ತಪ್ಪಿತು ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ತಿಳಿದಿದ್ದ ರೆ ೫ ತಪ್ಪು ಎಂದೂ ಉದ್ದುದ್ದ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡಿದ ಆದರ್ಶವೀರನೆನಿ 
ಸಿದ ಅರ್ಜುನನು ಸಮಯ ಬಂದಾಗ ಸುಳ್ಳು ನೆವದಿಂದ ಜಾರಿಕೊಂಡರೆ ಅವನನ್ನು 
ಆದರ್ಶವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಂಡ ಅನೇಕರು ಅಡ್ಡದಾರಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಹಿಡಿಯಬಹು 
ದೆಂದ್ಮೂ ಆ ಪಾಪದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯು ಅರ್ಜುನನ ಭುಜಗಳ ಮೇಲೆಯೆ ಬೀಳ 
ತಕ್ಕದ್ದೆಂದೂ ಕೃಷ ಬನು ಹೇಳುವ ಈ ಎರಡು ಶ್ಲೋಕಗಳಿಂದ ಸ್ಪಷ ಓವಾಗುವುದು. 
ನ ಓ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಸ್ಹಣಮವಪಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಕತ್ಯಕರ್ಮಕೃರ್ತ 
ಕಾರ್ಯತೇ ಹ್ಯವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣ್ಕೆಃ || (೩.೫) 
ನ ಬುದ್ಧಿ ಭೇದಂ ಜನಯೇದಜ್ಜ್ಞಾ ನಾಂ ನರ್ಮಾಂಗಳುೂ 
ಜೋಷಯೇತ್ಸರ್ವಕರ್ಮಾಣಿ ವಿದ್ವಾನ್‌ ಯುಕ್ತಃ ಸಮಾಚರನ್‌ || (೩-೨೬) 


" ಒಂದು ಕ್ಷಣವಾದರೂ ಕೆಲಸವ ( ಹೊಣೆಯ ) ನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯ 
ವಿಲ್ಲ; ಪ ಕೃತಿಯ ಗುಣಗಳಿಗೆ ಪರವಶನಾಗಿ ಮನುಷ್ಯ ನು ಅದನ್ನು ನಿರ್ವಹಿ 
೫ ಟ್‌ ವುದು....( ತಾನು ಕೆಲಸ ಮಾಡದ್ದರಿಂದ ) ಸ ಮಾಡುವ 
ಅಜ್ಜ ರನ್ನು ಸಂಶಯವೃತ್ತಿ ಶ್ರಿಯಲ್ಲಿರಿಸಕೂಡದು. ತಿಳಿದವನು, ಸಮಬುದ್ಧಿಯಿಂದ 
(ಯುಕ್ತಿ) ಬಲ್ಲ ಕೆಲಸಗಳನ್ನೂ ನಿರ್ವಹಿಸಬೇಕು. 

"ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ದವನ್ತಾ ಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ತೋರಿಸಿದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿ 
ಸುವುದು ಪ್ರಸ್ತುತವಿದ್ದುದರಿಂದ ಮೊದಲು ಆ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನೆ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸು 


ವೆವು. 


೨. ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ 


೧ 


ಅಪಾರವಾದ ಎರಡು ಸೈನ್ಯಗಳ ನಡುವೆ ಏಕಾಕಿಯಂತೆ ನಿಂತ ಅಜರರ್ಜನನು 
ಮೊದಲು ( ಭಯ ) ವಿಕಾರವಶನಾಗಿ, ಮನವರಿಕೆಯಾಗದ ಮಾತುಗಳನ್ನಾ ಡಿದನು; 
ಆಮೇಲೆ ತನಗೆ ರಾಜ್ಯ ಬೇಡ, ತನಗೆ ವಿಜಯ ಬೇಡ್ಕ ತನಗೆ ಸುಖ ಬೇಡ 
(೧-೩೨); ಇವೆಲ್ಲ ಬೇಡಾದ್ದರಿಂದ ತನಗೆ ಯುದ್ಧವೂ ಬೇಡ ಎಂದು ಯುಕ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸಿದನು. ಆದರೆ ಯುದ್ಧ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ತಾನು ಕೇವಲ 
ಪಾಂಡವ ಅರ್ಜುನನೆಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲ, ಹುಟ್ಟಿ ನಿಂದ ಕ್ಚೃತ್ರಿಯನಾಗಿದ್ದಾನೆ, ಆ 
ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಿಂದ ಯುದ್ಧ ಬಿಟ್ಟಿ ದ್ದ ಲ್ಲ ಕ ಹಿಂದೆ ಚರ್ಚಿಸಿದೆವು. 
ಈ ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ ಪತ್ತೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಪ್ರಸ್ತುತವಲ್ಲವೆಂದೂ 
ನಾವೇ ನಮ್ಮದಾವುದೊ ಸಿದ್ಧಾ ತ )ತಿಪಾದನೆಗಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ ಶಸಿದ್ಧಲ್ಲವೆಂದೂ 
ಅರ್ಜುನನ ಮುಂದಿನ ಮಾತಿನಿಂದಲೇ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಆ ಮಾತು ಹೀಗೆ : 


ಯೇಷಾಮರ್ಥೆೇ ಕಾಂಕ್ಷಿತಂ ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಃ ಸುಖಾನಿ ಚ | 


ತೇ ಇಮೇಂವಸ್ಥಿ ತಾ ಯುದ್ಧೇ ಪ್ರಾಣಾನ್‌ ತೃಕ್‌ತ್ವಾ ಧನಾನಿ ಚ ॥ ( ೧-೩೩) 


" ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ನಮಗೆ ರಾಜ್ಯ-ಭೋಗ-ಸುಖಗಳು ಬೇಕಿದ್ದವೊ ಅವರೇ 
ಈ ಯುದ್ಧ ದಲ್ಲಿ ಸರ್ವಸ್ಮ ವನ್ಮ್ಕೂ ಜೀವವನ್ನೂ ತೊರೆದು ನಿಂತಿದ್ದಾ ನ್ಮ 


ತಾನು ಕ್ಪ್ಟತ್ತಿ ತ್ರಿಯನೆಂಬ ಅರಿವು ತನಗಿದೆ ಎಂದು ತೋರಿಸುವದಕ್ಕಾ ಗಿಯೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಹಸೆ. ಹೇಳಿರುವನೆಂದು ಊಹಿಸುವಂತಿದೆ. ಕ್ಸಿ ಯನು ತನ್ನ ಸಲು- 
ವಾಗಿ ಯುದ್ಧವನ್ನಾ ಡದೆ, ತನ್ನ ರಂಜನೆಗಾಗಿ ರಾಜ್ಯವನ್ನಾಳದೆ ಪ ಪೃಥಿ ಸು ಮತ್ತು 
ಪ್ರಜೆಗಳ ಸುಖ-ಶಾಂತಿಗಳಿಗಾಗಿಯೆ ಬಾಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದಕೆ ಪ್ರಲಯ 
ಕಾಲದಂತೆ ಇಡಿಯ ಪ್ರಥ್ವಿಯ ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನೆ ಸಾಯಹೊಡೆಯುವ ಈ ಯುದ್ದ 
ದಿ೦ದ ರಂಜನೆ ಯಾರಿಗೆ? ಉಳಿವವರಿಗಿಂತ ಸಾಯುವವರ ಸಂಖ್ಯೆ ಯೆ ಹೆಚ್ಚಾ ಗ್ಗ 
ಬಹುದಾದ ಈ ಯುದ್ಧ ಪರಿಣಾಮದಿಂದ ಸುಖವನ್ನು ಭೋಗಿಸುವವರು ಯಾರು ] 
ಮೈ ಜೆಳಿಯಿಂದ ನಡುಗುವುದೆಂದು ಬೆಂಕಿಯಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಒಗೆಯಬಹುದೆ ? ಒಗೆದರೆ 
ಚಳಿಯ ಬಾಧೆ ಹೋಗುವುದು ನಿಜ; ಆದರೆ ಚಳ ಹೋದುದರ ಸುಖ ಯಾರಿಗಿದೆ 
ಯಾವ ಮೈಗೆ ಚಳಿಯ ಬಾಥೆ ಇದ್ದಿತೊ ಆ ಮೈೃಗೆಯೆ ಬೆಜ್ಜ ಗೆನಿಸುವಂತಹ 
ಸಂಗತಿಗೆ ನಾವು ಉಪಾಯವೆನ್ನು ವವು; ಅದಲ್ಲವಾದರೆ ಅಪಾಯ, ಸದ್ಯದ ಈ 
ಯುದ್ಧವು ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 2 ಯು ಅರ್ಜುನನ ಹೆದರಿಕೆ. 
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ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೫% 


ನೋಡಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವುದು ಸಯುಕ್ತಿಕವೂ ಎನಿಸುವುದು. 
ಆದರೆ-- 
೨ 
ಅರ್ಜುನನು ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಅನ್ಯರ ಸುಖ-ಶಾಂತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಬಿಚ್ಚಿ, ಚುಚ್ಚಿ ನೋಡಬೇಕೆನಿಸುವುದು. ಧರ್ಮವನ್ನೂ 
ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೂ ನೀತಿಯನ್ನೂ ಸ ಸದ್ಧುಕ್ಳೆ ಬದಿಗಿರಿಸುವಾ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮುಂಜೆ ಅರ್ಜುನನು 
ಚಾ ನುಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ ಸ್ಸದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಂಡು, ಮಾನವನ ಹೃ ದಯದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ, ಮಾನವನ ಸ ಭಾವದ ದೃ ಷ್ಟಿ ಯಿಂದ, ಮಾನವನ ಡಾ ಮನೋವೃ ತ್ರಿ 
ಯದೃಷ್ಠಿ ಯಿ 0ದಮೇಶನ ಮಾತನ ನ್ನ್ನ "ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಿ ಲು ಯತ್ನ ಸೋಣ. ವಕಾನವನ 
ಸಹಜ ಈ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಯಾವ ಕಡೆಗಿರುವುದು ? ಸ್ವಾರ್ಥಕ್ಕಾ ಗಿಯೆ. ಪರಾರ್ಥಕ್ಕಾಗಿಯೆ' 
ಮಾನವನು ಮೂಲತಃ ಸಾ ಸರ್ಥಪ್ರವೃ ತ್ತಿಯುಳ್ಳ ವನೆಂದು ಮಾನಸಶಾಸ ಸಜ್ಜು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅಥವಾ ಯಾವ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಗೊಡವೆ ಈಗೇಕೆ ? ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೂ 
ಮಾನವನು ಸಾ ಎರ್ಥಿ ಎ೦ಬುದು ನಿರೀಕ್ಷ ಸಾತಕ್ತಿ ಇದ್ದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೂ 
ಕೂಡ ಹೊಳೆಯುವುದು. ಮಾನವನೆ ಯಾಕೆ--ಇಡಿಯ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗ-- 
ಅಷ್ಟೇಕೆ ?--ಸೃಷ್ಟಿಯೊಳಗೆ ಅಜೇತನವೆನಿಸುವ ಗಿಡ- ಬಳ್ಳಿಗಳು 1 ಸ್ವಾರ್ಥ 
ಪ್ರೆವೃ ತ್ರಿ ಯುಳ್ಳು ವು ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, ಯಾಕ್‌ ಹುಟ್ಟಿ ಶವುದೊ ಆ 
ಹುಟ್ಟಿದಾಕ್ಚ್ಮಣ 'ಬಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯದಾಗುವುದು. ನಿಸರ್ಗತಃ ಈ ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿ 
ಇದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳ ನಡುವೆ. *" ಬದುಕು” ಎಂಬ 'ಿವಸ್ಸೆಡೆ. 
ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬಾಳಲು, ಬೆಳೆಯಲು ಬೇಕಾಗುವ ಆಹಾರ 
ವನ್ನು ಗಳಿಸಲು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ, ಅದನ್ನು ಗಳಿಸುವ ಸಹಜವೃತ್ತಿಯನ್ನೆ ಮೊದಲ 
ಕ್ಸ್ಪಣದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ದುದರಲ್ಲಿ ನಾವು ಕಾಣುವೆವು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಪಠ್ಯಪುಸ್ತಕ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕಲಿಸಿದಂತೆ ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆ ನೀರು-ಬೆಳಕುಗಳನ್ನು ದೇವನು ಕೊಡುತ್ತಾ 
ನೆಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೂ ಆ ನೀರು ಬೆಳಕು ಗಳನ್ನು ಬೇಡುವ ಮತ್ತು ಸ್ಪೀಕರಿಸುವ 
ವೃತ್ತಿ (ವಾಸನೆ) ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆಯೆ ಇದೆ ಎನ್ನ ಬೇಕಾಗುವುದು. (ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ದೇವನೆ ಒದಗಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಆ ಪಕ್ಬದಲ್ಲಿ 
ಇದು ಗಿಡ, ಇದು ಬಳ್ಳಿ, ಇದು ಪ್ರಾಣಿ, ಇದು ಮಾನವ,-- ಎಂದು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ವನ್ನು ತೋರಿಸಲು ಆಧಾರವೆ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಸೃಷ್ಟಿ ಯು ಸಯುಕ್ಕಿಕವೂ 
ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ, ಇರಲಿ.) ಹುಟ್ಟಿ ದ ಮರಿ-ಕೂಸು-ಕುನ್ನಿ ಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲ 
ಕ್ಸ ಣದಿಂದಲೆ ಈ ಸ ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿ ಯನ್ನು ಕಾಣುವೆವು. ಮುಂದೆ ಬೆಳೆವಾಗ ಇಲ್ಲವೆ 
ಬೆಳೆದ ಮೇಲೆ ಈ ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಕ ವ್ರದೆಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ಒಂದು 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ವುದು ಎನಬಹುದು. ಪ್ರಾಣಿಯು ಬೆಳೆಬೆಕೆದಂತೆ ಅದರ 
ಶಕ್ತಿಯೂ ಜೆಳೆಯುವುದು, ವಾಸನೆಗಳೂ ಹೆಚ್ಚುವುವು, ಆಸಕ್ತಿ ಮೂಡುವುದು. 


೫೬ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಹೀಗಾಗಿ ಮಗುವಿಗಿಂತ " ಮಹಾಶಯ ' ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿಯೆ ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯವೆ 
ನಾಗುವನು, ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಕೇವಲ ವೃತ್ತಿಯನ್ನ್ಫುದ್ದೇಶಿಸಿ. ಆ ವೃತ್ತಿ 
ಯಿಂದ ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೊ ಇಲ್ಲವೆ ಆವೃತ್ತಿಯನ್ನೆ ಅಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನೊ ಎಂಬುದು 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಅಪ್ರಸ್ತುತ, ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟದುದಕ್ಕೆ ಸಹಜ 
ವಾದುದು, ಜಿಳವಣಿಗೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಮತ್ತು ಬೆಳವಣಿಗೆಗಾಗಿಯೆ ಅದೂ ಬೆಳೆಯು 
ವುದು ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಅನುಭವದಿಂದ, ತರ್ಕದಿಂದ, ನಿರೀಕ್ಷ್ಮಣೆಯಿಂದ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. . ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಅರ್ಜುನನ ಬಾಯಿಯಿ೦ಂದಾದರೂ ಮೊದಲು 
«ನ ಕಾಂತೆ ಕ್ಸೀ ವಿಜಯಂ ಕೃಷ್ಣ ನಚ ರಾಜ್ಯಂ ಸುಖಾನಿ ಚ' ಎಂದು ಸ್ವಾ ರ್ಥ 
ದೃಷ್ಟಿಯ ಚಲ ಹೊರಡುವುದು, ಆ ಮೇಲೆ "ಯೇಷಾಮರ್ಥೆೇ' ಉಳ 
ಮುಂತಾಗಿ ಪರಾರ್ಥದೃಷ್ಟಿಯ ತರ್ಕ ನಡೆಯುವುದು. ಅಂತೂ ಸಾ ಎರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಬಂದುದು ಎಂದಂತಾಯಿತು. ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಒಂದುದೆಂದ 
ಮೇಲೆ ಅದು ಅನುಕೂಲವೂ ಆವಶ್ಯಕವೂ ಆದ ವೃತ್ತಿ ಶಿ ಎ೦ದೇ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾ 
ಗುವುದು... ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಅದೊಂದು ಚಮತ್ತ ಕತೆ ಹಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅನುಕೂಲವಾದ ತ್ತೆ ಆವಶ್ಯವಾದ ಶಕ್ತಿ ಗಿ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತದೆ. ಬಗೆ ರಾತ್ರಿ ಕಣ್ಣು ಕಾಣುವುದು ಇಲಿಯನ್ನು ಹಿಡಿಯುವುದಕ್ಕೆ, 
ಹಾಲನ್ನು ಕುಡಿಯುವುದಕ್ಕಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ. ಸೆಲವು ಪ್ರಾಣಿಗಳಂತೆ ಮಾನವನು 
ಓಡಾಟಿ-ಅಲೆದಾಟಿಗಳಿಂದಲೆ ಬಾಳಿ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ನಾಲ್ಡು 
ಕಾಲುಗಳಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. , ನಮ್ಮ ಜೀವನ ಮತ್ತು, ನಮ್ಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಅನುಕೂಲ 
ಮತ್ತು ಆವಶ್ಯಕವಾದ ಶಕ್ಕಿಗಳೆ ನಮಗೆ ನಿಸರ್ಗದಿಂದ ಬರುವಾಗ ಹಾಗೆಯೆ 
ದೊರೆತ ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯಾದರೂ ನಮಗೆ ಅನುಕೂಲ ಮತ್ತು ಆವಶ್ಯಕ ಇದ್ದಿರ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಡೆ ಮತ್ತು ಬೆಳೆಯಲು ಈ ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಸಾಧಕವಾಗಿರ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ1 ಹೀಗೆ ತನಗೆ ಸತ್ಯವಾದ, ಸಹಜವಾದ, ಸಾಧಕವಾದ ಸ್ವಾರ್ಥವೃತಿ 
ಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಟ್ಟು, ಅದಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ, ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಅದಕ್ಕೆ ಮಿಗಿಲೆನಿಸಿ: 
೬11 ್‌ ುತ್ತಿಯನ್ನೇಕೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡನು? ಇಂದಿಗೂ ಏಕೆ ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು 
ತ್ಮಿ 

ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವಾಚಕನು ತಟ್ಟಿನೆ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸಬಹು 
ದಾದ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುವನೆಂದು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಪರಾರ್ಥವು ಉಜ್ಚ 
ದ್ವೇಯವೆಂದು ಧರ್ಮ ಹೇಳುವುದು ಎನಬಹುದು; ಸಾ ಪರ್ಥವನ್ನು ಬೆಳೆಯಗೊಟ್ಟ ರೆ 
ಮಾಾನವ-ಮಾನವರಲ್ಲಿ. ಕಲಹ. ಬೆಳೆದು ಹ ದೆಂದು ಪರಾರ್ಥಕ್ಕೆ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು ; ಅಥವಾ ಇನ್ನೂ ಏನೇನೊ 
ಹೇಳಬಹುದು. ಇಂದು ಮನುಷ್ಯನು ಹೆಜ್ಚು ಸುಸಂಸ್ಥ್ಯೃತನಾಗಿದ್ದಾನೆ, ಅಂತಹ 
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ಲಹ, ಅಂತಹ *ಕುಲನಾಶ ಇಂದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಇದಲ್ಲದೆ ಇಂದಿನದು ವ್ಯಕ್ತಿ. 
ತೃತಂತ್ರ್ಯೂಯುಗ, ಮಾನಸಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು, ಕೊಡುವ ಯುಗ-- 
ಎಂದು ಯಾಠಾದರೂ ನಂಬಿದ್ದರೆ ಅವರು ಇಂದಿನ ಮಾನವನನ್ನೆ ನೋಡಬಹುದು, 
ಅವನ ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಿಗೆ ( ಅವುಗಳಲ್ಲೊ ೦ದಾದ ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗೆ) ಎಷ್ಟು 
ಉತ್ತೇಜನವಿದೆ ಇಕೆ ನೋಡಬಹುದು. ಸರಕಾರವು ಯಿ ವನ್ನು ಯ್‌ 
ಆದೇಶ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಾಗರಿಕನು ತಾನೂ ಸೈನಿಕನಾಗಬೇಕು, ಅನ್ಯರನ್ನೂ 
ಸೈನಿಕರಾಗಲು ಹುರಿದುಂಬಿಸಬೇಕು ! ಅದು ಅವನ ಕರ್ತವ್ಯವಂತೆ ! ಎಷ್ಟೋ 
ನಾಗರಿಕರು. ಇಂದಿಗೂ ದೇಶಾಭಿಮಾನದ ನಿವಿಂತ್ಮದಿಂದ ಕಾಹ 
ಒಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ..." ಸ್ಪಾರ್ಥತ್ಯಾಗ 'ವು. ::ಇಂದಿಗೂ ಸದ್ಗುಣವೆನಿಸುವುದು. 
ಧರ್ಮದ ಆಜ್ಞ, ಎನಿಸಬಹುದು, ಶಾಸ್ತ್ರದ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಎನಬಹುದು, ನೀತಿಯ 
ಉಪದೇಶ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು; ಆದರೆ ಏನು ಹೇಳಿದರೂ ಪರಾರ್ಥಭಾವನೆಯಃು 
ಅಸಹಜವಾದಂಡದು, ಕೃತ್ರಿವುವಾದುದು, ನಿಸರ್ಗಕ್ಕೆವಿರುದ್ಧ ವಾದುದು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯ. ವಂತಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ ಪರಾರ್ಥಭಾವನೆ ಹೀಗಿರುವುದೆಂದೇ ಅದಕ್ಕೆ ಎ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ, ರಂಡಣ। ನೀತಿಯ. ಆಧಾರವೂ ಬೆಂಬಒಲವೂ ಲಾಸ 
ತರಹಾ ಅಸಹಜವಾದುದಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಅಸತ್ಯವೂ ಆಗಿದೆ ಎಂದು 
೦ಕವಿಲ್ಲದೆ ಹೇಳಬಹುದು. ಪರಾರ್ಥಭಾವನೆಗೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸ್ವರೂಪವಿಲ್ಲ, 
ವಾದ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅದು "ಅಸತ್ಯ'ವಾದುದು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು. 
ವಾಸನೆ`ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ, ಅದರ ಸ ರೂಪ ನನ್ನ ಹೃ ದಯದಿಂದ ನಿರ್ಣೀತ 
ವಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ ಕ್ರಿಯೆ ನನ್ನ ಬುದ್ದಿ ಯಿಂದ ಒಡೆದಿದೆ, ಅದರ ಫಲವನು 
ನಾನು ( ಜೀವವೆನ್ನಿ, ಆತ ವೆನ್ನಿ ನ) ಅನುಭವಿಸುತೆ ಶೈೇನೆ. ಅನ್ಯರ ವಾಸನೆಗಾಗಿ 
ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಇಷ್ಟು ಕಾರ್ಯದಿಂದ ಹೇಳಬಹುದೊ? ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಹಿತವನ್ನು 
ಬಯಸುವ ಮತ್ತು ತಿಳಿಯಬಲ್ಲ ನಮ್ಮ ದೇವನು ಇಂದು ನಮ್ಮ ದೇಶವನ್ನೂ 
ಸಮಾಜವನ್ನೂ ಜನತೆಯನ್ನೂ ಯಾವ ಸ್ಥಿತಿಯ ್ಲಿಟ್ಟಿ ಶದ್ಧಾನೆಯೊ ಅದು ಬ 
ನಮಗೆ ( ನಮ್ಮ ಜಿಳವಣಿಗೆಗೆ, ನಮ್ಮ ಆತ್ಮವಿಕಾಸಕ್ಕೆ, ನಮ್ಮ ಮೋಕ್ಬ ಸಂಪಾದ 
ನೆಗೆ) ಹಿತಕರಪೆನಿಸುತ್ತಿದೆಯೊ? ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಅನೇಕ ಅನ್ಯಾಯಗಳು 
ನಡೆದಿವೆ ಎದದ ನಮ್ಮ ಮಹಾತ್ಮರೂ ಮುಂದಾಳುಗಳೂ ಸಾರುತ್ಮಿರುವಾಗ 
ರ್ಮಕ್ಕೆ " ನಮ್ಮ ಹಿತವು ಯಾವುದು ' ಎಂಬುದರ ಅರಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆಂದೆನಬಾರದೇಸೆ? 
ಅನ್ಯರ ಸ ಯಾವುದೆಂಬುದು ದೇವನಿಗೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೂ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು 
ತಿತರ ಮರ್ತ್ಯನಾದ ಮಾನವನಿಗೆ ತಿಳಿಯುವುದೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸಬಹುದೆ ? 
ಇಂದಿನ ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಯುಗದೆ ದೃಷ್ಠಾ ೦ತಗಳನ್ನೆ ನೋಡೋಣ. 
ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುವುದು ಭಾರತದ ಹಿತಕ್ಕ್ವಾಗಿಯೆ ಎಂದು ಇಂಗ್ಲಂಡಿನವರು 
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ವೆಂದರೇನೆಂಬುದು. ತಿಳಿದಂತಿಲ್ಲ... ಇಲ್ಲವಾದರೆ. ಭಾರತದಕನ್ಲಿ ವರುಷವರುಷಕ್ಕೆ 
ಅಸಂತೋಷವೂ ಕ್ರಾಂತಿವೃತ್ತಿಯೂ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. * ನಾನು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ 
ಯಾದುದು ನನ್ನ ದೇಶದ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ' ಎಂಡು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯ ಹೇಳುವನು; 
೧೦೦ಕ್ಕೆ ೫೦ ಜನ ಕಾರಾಗೃಹದಲ್ಲಾಗಲಿ ವನವಾಸದಲ್ಲಾಗಲಿ ಕೊಳೆಯುತ್ತಿರು 
ವರು, ವಿಕ್ಳವರು ತುಟಿ ವಿಡುಕಿಸದೆ ತಲೆದೂಗುತ್ತಿರುವರು ; "ಹಿತವಾವುದು 
ನನಗೆ ?' ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರವಿಲ್ಲ. "ದೇಶದ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ನಾಸು ಸದಸ್ಯನಾಗಿ 
ರುವೆ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಹತ್ತು ಜನ ನಗರಸಭೆಯ ಸದಸ್ಯರಲ್ಲಿ ಐವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ರೆಂದು ಒಂದು ಕಡೆ ಕೈ ಎತ್ತುವರು, ಉಳಿದ ಐವರು ಬ್ಲಾ ಹ್ಯಣೇತರರೆಂದು ಅದನು 
ವಿರೋಧಿಸಿ ಕೈ ಎತ್ತುವರು. . ಕೇಳಿದರೆ ಹತ್ತೂ ಜನರು ದೇಶದ "ಹಿತಕ್ಕಾಗಿಯೆ' 
ಕ್ಳೈ ಎತ್ತಿದವರು ! ಹೀಗೆ ಹಿತವೆಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆಯೆ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದೆನಿಸು 
ವಾಗ "ಪರಹಿತ' ಎಂಬ ಪದಸ್ಕೆ ಅರ್ಥವೆಲ್ಲಿಂದ ಬಂದೀತು? "ಪರಹಿತ' ಎಂದರೆ ಇದೇ 
ಎಂದು ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವವರು ಯಾರು ?' ತನ್ನ ಹಿತವೆ. ಪರಹಿತ ಎಂದು 
ಹೇಳುವ , ಅಧಿಕಾರಮಜೋನ್ಮ ತ್ತರ ಹೊರತಾಗಿ ಮತ್ತಾರಿಂದಲೂ ಅಂತಹ 
ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ನಿಜವಿದ್ದ ಮಾತೆಂದರೆ ಪರಹಿತವೂ ಮೂಲದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾರ್ಥವೆ ಎನಿಸುವುದು. ಅದಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಅದಕೆ ಸರಿಯಾದ, ಸತ್ಯವಾದ, ಶಾಶ ತ 
ವಾದ ಉತ್ತರವಿಲ್ಲ. ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯ ಮಾನವನು ಪಠಾರ್ಥವನ್ನು ಕಂಡು 
ಹಿಡಿಯುವನೇಕೆ ? ( ತನಗೆ ಇಷ್ಟವಾದಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪುವನು, ಆದರೆ ಆಗ ಅದನ್ನು 
"ಸ್ವಾರ್ಥ'ವೆಂದೇ ಹೇಳಒಹುದು). ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಸ್ಪಾರ್ಥವೃತ್ತಿ 
ಇದೆಯೊ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ." ಪರಹಿತ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥನೆ ಇಲ್ಲವೆನಬಹುದು. 
ಸ್ವಾರ್ಥವು ವಹಾನವನಿಗೆ ಸಹಜವಾದದದಿದೆ, ಸತ್ಯವಾದುದಿದೆ, ಆದುದರಿಂದ "ಪರ 
ಹಿತ'ಕ್ಕೆ ತ್ರಿಕಾಲದಲ್ಲೂ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸಿದ್ದಾಂತ. 


ಲ 


ಸ್ವಾರ್ಥವು ಮಾನವನಿ ಗೆ ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತವಾದ ವೃತ್ತಿ ಎನಿಸಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು 
ಬದಿಗೊತ್ತಿ, ಅದರ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುವ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ವಹಾನವನಿಗೆ.: ಎಂದು. :ಮೂಡಿತು, ಹೇಗೆ ಬಂದಿತು -ಎಂಬುದೊಂದು 
ಸೋಜಿಗದ. ಶೋದಧವಾಗಿದೆ. : ಕೆಲವು. ವಿಶಿಷ್ಟ. ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಿ 
ಗಳಲ್ಲೂ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ಸಿಕ್ಕುವುವು.. ತಾಯಿಯು ಮನರಿ- 
ಗಾಗಿ ಪಡುವ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು, ಮಗುವಿನ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ತನ್ನ ಜೀವದ 
ಹಂಗುದೊರೆದು ಕಾದುವುದನ್ನೂ ನಾವು ಅನೇಕ ಸಲ ನೋಡುವೆವು,. ಆದರೆ ಈ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯೂ ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತವಾದುದೆಂದೆ ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾವ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಪ್ರಾಣಿಯು ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಕೈಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲವೊ ಅರ್ಥಾತ್‌ 
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ಯಾವುದು. ನಮ್ಮ ಮೈಗೂಡಿಕೊಂಡಿರುವುದೊ ಅದು ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ನೆವೆಂದೇ 
ಹೇಳಬಹುದ್ದು.: ತಾಯಿಯು. ಮಗುವಿಗಾಗಿ ಸ್ವಾರ್ಥತ್ಯಾಗ ವತಾಡುವುದು 
ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತವಾದುದು, ಮಗು ತಾಯಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಸ್ಪಾರ್ಥತ್ಯಾಗ 
ಕೃತ್ರಿಮವಾದುದು. ಪ್ರಾಣಿಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮಗು ತಾಯಿಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಸ್ವಾರ್ಥ- 
ತ್ಯಾಗದ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಲ್ಲ. . ಆದರೆ ಮಾನವಪ್ರಾಣಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೂ 
ಇದೆ. «ಮಾತೃಭಕ್ಕಿ' "ತಾಯಿ ದೇವತೆಯ ಸಮಾನ' ಮುಂತಾದ ಭಾವನೆಗಳು 
ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ, ಹೃದಯದ ಚಟಗಳಾಗಿ ಬೆಳೆಸಲ್ಪಟ್ಟಿವೆ. ನಾವು ಈಗ ಚರ್ಚೆಗೆ 
ಹೂಡಿದ ಪರಾರ್ಥವು ಇಂತಹ ಕೃತ್ರಿಮ ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದ ಪರಾರ್ಥವೆಂಬುದನ್ನು 
ಲಕ್ಷ್ಚ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. 

" ಹಸಿದವರಿಗೆ ಅನ್ನ ಕೊಡಬೇಕು ' " ಬಡವರಿಗೆ ದಾನ ಮಾಡಬೇಕು' 
"ಪರೋಪಕಾರವು ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಸದ್ಗುಣ 'ಮಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿಯ ಕಲ್ಪನೆ ಕೃತ್ರಿಮ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯದು. ಹಸಿದರೆ ಅನ್ನ ತಿನ್ನು ವುದು ಸಹಜ, ತಿನ್ನುವ ಅನ್ನ ವನ್ನು 
ಗಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಹಜ; ಬಡವನಿದ್ದರೆ ಸಿರಿವಂತನಾಗಬಯಸುವುದು ಸಹಜ, 
ಸಿರಿವಂತನ ಧನವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಹಜ. ಬೇಡುವುದಾಗಲಿ, ಬೇಡಿದರೆ 
ಕೊಡುವುದಾಗಲಿ ಪುರಾಣ (೫211೫31076) ಮಾನವನಿಗೆ ವೃತ್ತಿ ಇದ್ದಿಲ್ಲ, 
ಇರುವುದು ಸಹಜವೂ ಇದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಪ್ರರಾಣಮಾನವನು ಸುಸಂಸ್ಕೃತನಾ 
ದಂತೆ ಸ್ತಾರ್ಥವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಪರಾರ್ಥವನ್ನು ವೃತ್ತಿಯಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡ--ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಸಂಸ್ಕೃೃತಿಯೆ ನಿಸರ್ಗಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ನೀತಿ 
ಎಂದು ಒಪ್ಪಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಮೇಲಿನ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಬಹುದು. ಆದರೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಸಾಧನ, ಬೆಳೆಯುವ ವೃತ್ತಿಯು ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ಮ ; ಇತ್ತ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿ ಮಾತ್ರ ನಿಸರ್ಗವಿರುದ್ಧವಾದುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗೂ ಹೊಂದಿಕೆಯಾಗುವುದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ.? ಇಂದು ಜಗತ್ತಿನ 
ಸುಖ-ಶಾಂತಿಗಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರಸಂಘವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮದು; 
ಆದರೂ ಅದೇ ನಾವು ದಿನದಿನಕ್ಕೆ ಮೊದಲಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ವಿಶ್ವಬಾಂಧವ್ಯಳ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ದವಾದ ದೇಶಾಭಿಮಾನದಿಂದ ಬಳುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ, ವ್ಯಾಪಾರ ವ್ಯವಸಾಯ 
ಗಳನ್ನು ಅದೇ ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ. ಬೆಳೆಸಬಯಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ, ಇಡಿಯ 
ಭಾರತವನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿದ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸಭೆ ( 00888655) ಯನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿ 
ನಡೆಸಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮದು; ಆದರೂ ಅದರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸದಸ್ಯರೆ ತಮ 
ತಮ್ಮು ಜಾತಿಗಳ ಪಕ್ಷವನ್ನು ಕಟ್ಟುವ ವೃತ್ತಿ ನಮ್ಮದು! ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಗೂ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಬೇಕಾದ ಕಾಲದ ಬೇಕಾದ ದೇಶದ 
ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಆಚಾರ ಮತ್ತು ವಿಚಾರ ಇ.ವುಗಳಿಗಿದ್ದ ಅಂತರದಿಂದ 
ಕಾಣಬಹುದು. 


೬೦ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು, ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿ ಇವುಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೂ ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಬೆಳೆದಂತೆ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯ ಮಾನ್ಯತೆಯೂ ಬೆಳೆದಿದೆ. ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಇತಿಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಟ್ಯವಿದೆ;. ಅದನ್ನು. ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡೂ ಹೀಗಿ 
ಸಮಾಂತರವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಬೇಕಾದರೆ ಕಾರಣವೇನು? ಇವೆರಡನ್ನೂ ಸಮನಾಂತರ 
ವಾಗಿಯೆ . ಹಿಡಿದು. ಸಾಗಿಸುವ ಸಾಮಾನ್ಯಶಕ್ಕಿ ಯಾವುದಾದರೂ ಇದೆಯೆ? 
ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಇಂತಹ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು ನಂಬ 
ಬೇಕೆನಿಸುವುದು.... ಅದೆಂದರೆ: ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ಸೃಷ್ಟಿಗೆಯೆ ಸಹಜವೆಂದು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಿರುವ ಸ್ವಾರ್ಥವೃತ್ತಿ, ಸಂಸ್ಕ್ರೃತಿಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನವಾದುದರಿಂದ 
ಸ್ಪಾರ್ಥಮೂಲವಾಗಿಯೆ ಬಂದಿದೆ; ಅದರೆಂತೆಯೆ.. ಪಠರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯಾದರೂ 
ಸ್ಪಾರ್ಥಮೂಲವಾಗಿಯೆ ಬಂದಿದೆ. ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಗೂ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಮತ್ತು ಎಂತಹದಿದೆ ಎಂಬುದು ತಟ್ಟನೆ ಹೊಳೆಯುವುದ2. 
ಸ್ವಾರ್ಥವು ಸೂರ್ಯನೆಂದು ಕಲ್ಪಿಸ್ಕಿ, ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ದಿವಸವೆಂದೂ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ರಾತ್ರಿ ಎಂದೂ: ಹೇಳಿದರೆ ಇವೆರಡರ ಸ್ವರೂಪದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಬರ 
ಬಹುದು. ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಬೆಳೆಯುವದಕ್ಕೆ, ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿ ಉಳಿಯುವುದಕ್ಕೆ 
ಸಾಧನ ಎಂದು ಆ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಬೇರೆ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಸಂಸ್ಕೃ) 
ತಿಯು ನಿಸರ್ಗಸಹಜವಾದ ಆರೋಗ್ಯ, ಪರಾರ್ಥವೃತಿ, ಔಷಧೋಪಚಾರಗಳ 
ಆರೋಗ್ಯ ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಬೆಳೆಯಬೇಕೆಂಬುದುಿ 
ನಿಸರ್ಗದ ನಿಯಮ, ಬರಿಯ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಬುದಲ್ಲ. . ಬೆಳೆಯುವ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಶಕ್ಕಿಸಂಪಾದನೆ ಇದೆ, ಕೇವಲ ಉಳಿಯಬೇಕೆನುವ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿದುರಾಗ್ರಹ 
( 8೩17) ವಿದೆ, ಶಕ್ಕಿಶಕ್ರಿಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಕೂಡಿಸುತ್ತ ಜನ್ಮತಾಳುವ ಜೀವವು 
ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಕೂಡಿಸುತ್ತ ಹೋಗುವುದೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ; ಅದಕಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ವೃತ್ತಿ 
ನೈಸರ್ಗಿಕ; ಕ್ರಮಪ್ಪಾಸ,ವಾಗಿ ಉಳಿಯಜೇಕೆನುವ ವೃತ್ತಿ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ, 
ಅದಕಾಗಿಯೆ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವೆಂದು ಕಂತಶೋಷವಾಗಿ ಹೇಳು 
ತ್ರಿರುವುದು. ಕೇವಲ ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಒ ಮಿಥ್ಯಾಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದಲೆ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ಹುಟಿ ದ್ದು, 

ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದ ( ಸದ್ಯಕ್ಕೆ " ಮಿಥ್ಯಾಸ್ವಾರ್ಥ 'ವೆಂದು 
ಹೇಳೋಣ) ಹುಟ್ಟಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮಾನವ ಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಸ 
ವಾಗಿ, ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ, ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಅನ್ತಯಿಸಿ ಹೇಳಬಹುದು. 
ಪ್ರಾಣಿಯ ( ಮಾನವನ ) ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳಲ್ಲಿ--ಸ್ಪಸಂರಕ್ಟಣಾವೃತ್ತಿಗೆ ಸಾಧಕ 
ವೆನಿಸುವ--ಭೀತಿಯೂ ಒಂದಾಗಿದೆ. "ಹೆದರಿಕೆಯ ಅನೇಕ ಲಕ್ಷಣಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯವು ತೋಡದಿರುವುದೊಂದು ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಸಣವಿದೆ ' ಎಂದು” ಹಿಂದೆ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬೧ 


ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಆ ಮಾತನ್ನೆ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಕ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಒಂದೆರಡು ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡುವಾ. ಇಂದು ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಂಘ 
( 1.6೩೮೫6 ೦8 ೫೩೬೧ಂ೧೨)ದ ಸದಸ್ಯರಾದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಂಡ, ಫ್ರಾನ್ಸ. 
ರಶಿಯಾ ಮೊದಲಾದ ಐದಾರು ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ದೊಡ್ಡವಿವೆ. ಮಿಕ್ಕು ಅನೇಕ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ, ಸಂಖ್ಯೆಯಿಂದ, ಕ್ಲೇತ್ರದಿಂದ ಚಿಕ್ಕವುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಆದರೆ ಈ ಇಪ್ಪತ್ತು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸಂಘಕ್ಕಾಗಿ ಅಭಿಮಾನ, ಅದರ 
ತತ್ತ್ವ ಕ್ವ್ವಾಗಿ ಆದರ, ಅದರ ಸ್ಥಿರತೆ ಗಾಗಿ ಯತ್ನ ಇವೆಲ್ಲ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಹೆಚ್ಚಾ 
ಗಿಯೂ ಚಿಕ್ಕು ರಾಷ್ಟ್ರ)ಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಕಂಡುಬರುವುವು; ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ದೊಡ್ಡ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಂಘಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತವಾಗಿ. ತಿರಸ್ಕಾರ ತೋರಿಸಿದ್ದುಂಟು, 
ರಾಷ್ಟ್ರ್ರಸಂಘದ ಧ್ಯೇಯವಾದ ವಿಶ್ವಭಾಂಧವ್ಯವು ಚಿಕ್ಕು ರಾಷ್ಟ್ರ)ಗಳಿಗೆಯೆ 
ಯಾಕೆ ಮಾನ್ಯವೆನಿಸಬೇಕು? ಈ ಚಿಕ್ಕು ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪರೋಪಕಾರದ, ಪರ 
ಹಿತದ ಭಾವನೆಯು ಅಷ್ಟೊಂದು ಉತ್ಪಟವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ. ಇಲ್ಲವೆ. ತಾವು 
ಉಳಿಯಜೇಕಾದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಂಘದ ಬಲವೆ ತಮ್ಮ ಒಲವಾಗುವುದೆಂಬ ಭೀತಿ 
ಮೂಲಕ ಆಸೆಯೆ ಈ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯ ಕಾರಣವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ? ದೇಶದ 
ಧನಾಡ್ವ್ಯರು ತಮ್ಮ ಸರಕಾರಸ್ಕೆ ಆದಾಯಕರ (1760820-0೫೭ )ವನ್ನು ಕೊಡು 
ತ್ತಾರೆ, ಅದನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ದೇಶದ ಹಿತವಾಗಲೆಂಬ ಪರಾರ್ಥಬುದ್ದಿ 
ಒಿರುವುದೊ ಇವೆ ಕೊಡದಿದ್ದರೆ ತಿಕ್ಸೆಯಾಗುವುದೆಂಬ ಭೀತಿ. ಜಾವನೆ 
ಇರುವುದೊ? ಸಾಲಮಾಡಿಯಾಾದರೂ ಸಾವಿರಗಟ್ಟಲೆ ಹಣವನ್ನು ಮಠದ 
ಸ್ವಾಮಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಸುವ ಗೃಹಸ್ಮನಿಗೆ ಪರಹಿತಬುದ್ಧಿ ಎಷ್ಟಿದೆ, ಎಂತಹದಿದೆ. ಎಂದು 
ಹೇಳಬೇಕು? ಅದೇ ಸ್ವಾಮಿಯ ಮಠಸ್ಯೆ ಸೇರಿದ ಸಾವಿರಾರು ಜನರು ಕೂಳಿಲ್ಲದೆ, 
ಕೆಲಸವಿಲ್ಲದೆ ಕೊಳೆಯುತ್ತಿರುವುದು ನಮಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಆಗ. "ಪರಹಿತ 
ಬುದ್ದಿ ' ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಲಯಹೊಂದಿ ಸ್ಪಾವಿಿಯ ಮುಂದೆ ಸುರುವುವಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಯೊಕೆ ' ತಲೆ ಎತ್ತುವುದು? ಇಲ್ಲವೆ " ಪರಹಿತಬುದ್ಧಿ' ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ. 
ಸ್ವಾಮಿಗೆ ಕೊಡದಲ್ಲಿ ಮಠದಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲದಂತಾಗಿ, ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ 
ವಿಲ್ಲದಂತಾಗಿ, ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸನ್ಮಾನಸ್ಕೆ ಕೂಡ ಜ್ಯುತಿ ಬರಬಹುದೆಂಬ ಭೀತಿಯೆ 
ಇದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಹೀಗೆ " ಪರಹಿತಬುದ್ಧಿ 'ಗೂ ಭೀತಿಗೂ ನಿಕಟ 
ಸಂಬಂಧವಿದ್ದ ಅನೇಕ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ನಾವು ಕಾಣಬಹುದು. "ಮುದುಕ 
ನೆಂದು ಭೀಷ್ಮನ ಮೇಲೆ ಕರುಣೆ ಬಂದು ಅವನನ್ನು ಹೊಡೆಯಲಿಲ್ಲ' ಎನುವ 
ಉತ್ತರಕುವತಾರರು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
" ಪರಹಿತ ' ತತ್ತ್ವದ ಸಾಧನ ರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 

ಭೀತಿಯಂತೆಯೆ ಲೋಭವೆಂಬ ಇನ್ನೊಂದು ವೃತ್ತಿ ಇದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದೆ, 
ಅಧಿಕಾರ ಬಾರದೆ, ನ್ಯಾಯವೆನಿಸದೆ, ಸಹಜವಾಗದೆ ಶಕ್ಕಿಸಾಧನವನ್ನು ದೊರಕಿಸ 


೬೨ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಸ್ಮ 


ಬೇಕೆಂಬ ವೃತ್ತಿ ಲೋಭದ ಮುಖ್ಯಲಕ್ಸ್ಟಣವಾಗಿದೆ, ತಾನು ದೊರಕಿಸಿದರೆ ಲಾಭ; 
ತಾನಾಗಿಯೆ ದೊರೆಯಲಿ ಎನುವುದು ಲೋಭ. ತಾನಾಗಿಯೆ ದೊರೆಯುವುದು, 
ಪ್ರಯತ್ನ ವಿಲ್ಲದೆ ಸಾಧಿಸುವುದು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿಲ್ಲ. ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದವನು 
ಬೆಳೆಯುವನು, ಅದರಂತೆ ದೊರಕಿಸುವನು ; ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದವನು ಬರಿಯ ಉಳಿಯ 
ಬೇಕೆಂದು ಚಡಪಡಿಸುವನು. ಆ ಶಕ್ಕಿ ದೊರೆಯಲೆಂದು. ಬಡಬಡಿಸುವನು. ನಾನು 
ಸಿರಿವಂತನಿದ್ದೆ ನೆ; ಆ ಸಿರಿವಂತಿಕೆ ಮಾತ್ರ ನನ್ನ ತಂದೆ ದೊರಕಿಸಿದ್ದು. ನನ್ನ 
ತಂದೆಗೆ ಸ್ಮಾನ-ವತಾನಗಳಿದ್ದುವು; ಅವನಲ್ಲಿ ಕೆಲಸಗಾರಿಳೆಯೂ ಅಂತಹದೆ 
ಇದ್ದಿತು. ನನ್ನ ಲ ೫1ಗಾಂಕ ಇಲ್ಲ; ಆದರೂ ಸ್ಥಾನ-ಮಾನಗಳು ಬೇಕು. 
ಅದಕಾಗಿ ನಾನು ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ ಹಣವನ್ನು ಕೊಡುವೆ ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣಭೋಜನ ಮಾಡಿಸುವೆ ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಪುಕ್ಕಟೆಯಾಗಿ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಮೆಯ್ದು 
ನನ್ನನ್ನು ಸ್ಮುತಿಸ ಸುವಂತೆ ಉಂಡಾಡಿಗರಿಗೆ ಉತ್ತೇಜನ ಡನೆ. ನನಗೆ ಸರಾ 
ಜನೆ ದೊರೆಯಬಹುದು, ಸ ರ್ಗಕ್ತೆ ಸರ್ಟಿಫಿಕೇಟಿ ಸಿಕ್ಕಬಹ:ದು. ಜುನಾವಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಮತಗಳು ಓಕಬಕುದು. ನ ನನ್ನ ಸ್ವತ ಹಣದ ವಿನಿಯೋಗ 

ನ್ನ್ದು ಮಾಡುವಾಗ ನಾನು " ಪರೋಪಕಾರ' 1010ದ ಪ್ರೇರಿತನಾಗಿರು 
ವೆನೊ ಇಲ್ಲವೆ ನನಗಾಗಿ ಲೋಭದಿಂದ ವರ್ತಿಸುತ್ತಿರುವೆನೊ? ಇಂದಿನ ರಾಜ- 
ಕಾರಣದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. ಸೆಲವು ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು 
ತಾವು ಸುಸಂಸ್ಥ್ಮೃತರೆಂದೂ, ಅಸಂಸ್ಕೃತರಾದ ರಾಷ್ಟ್ರ)ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದೂ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯನ್ನು ತೋರು 
ತ್ತವೆ; ಮತ್ತು « ಅಸಂಸ್ಕ್ರೃತ' ಎನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೂ 
ಹಿರಿತನವನ್ನೂ ದೊರಕಿಸಿಕೊಳ್ಳು ತ್ತಿವೈ. ಆದರೆ . ಅಸಂಸ್ಕ್ಯೃತ' ರಾಷ್ಟ್ರ ವನ್ನು 
ಹ ಅರಣ್ಯಸಂಪತ್ತಿ ಎ ಅಬಿಸಿನಿಯಾ, ಸೃಷ್ಟಿಸಂಪತ್ತಿ ಇದ್ದ ಭಾರತ 
ಇಂ೦ತಹಗಳನ್ನೆ ಕಂಡು ಹಿಡಿಯುವ ವೃತ್ತಿಯಿರಿದಲೂ, ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಾದರೂ 
" ಅಸಂಸ್ಕೃತ ' ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಗ ಗಿ ಅಸಂಸ್ಕೃತವಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುತ್ತಿರುವ 
ಜು ಈ 4 ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಸಂಪರ್ಧನ' ತತ್ತ್ವದ ರಹಸ್ಯವು ತಿಳಿದು 
ಬರುವುದು. ಬಲದ, ಸಂಪತ್ಕಿಯ, ಅಧಿಕಾರದ ಲೋಭವಂಲ್ಲದೆ ಪರಹಿತದ ಗಂಧ 
ಕೂಡ ಈ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲೆಂದು ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿ ಸುತ್ತಿ 
ರುವವರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ, ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ದರಿದ್ರನಾರಾಯಣನ ಸೇವಾನಿಮಿತ್ತ 
ಸ್ವತಃ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಮೀನಾರಾಯಣರಾದ ಅನೇಕಮಹನೀಯರು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಪರಿಚಿತರಿರಲು ಸಾಕು. . « ಪರಹಿತಬುದ್ದಿಗೂ' ಲೋಭತ್ನೂ ಸಾಮಾನ್ಯ ಹು 
ವ್ಯವಹಾರೆದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎಂದುಹೇಳಿದರೆ ದಿನದ ಅನುಭ 
ಮಾತನ್ನೆ ಹೇಳಿದಂತಾಗುವುದಲ್ಲದೆ ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿ ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ, ಅಧಿಕಪ್ರಸಂ 
ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


೦ 


ಕ ತ 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬ಟ 


ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ "ಪರಹಿತಬುದ್ದಿ'ಯ ಎಲ್ಲ ವೃತ್ತಿಗಳ ಮೂಲ ಭೀತಿ ಮತ್ತು 
ಲೋಭ ಎಂಬ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳೇ ಇವೆ ಎಂದು ತೋರಿಸಬಹುದಾದರೂ 
ಮಾನವ ವರ್ಗೆದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಮೂರನೆಯದೊಂದು ಕಾರಣವನ್ನೂ 
ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಬಹುದು. ಆ ಕಾರಣವೆಂದರೆ " ಸಂಪ್ರದಾಯ '-- ಇಲ್ಲವೆ, 
ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ. ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯೂ 
ವಮರಾನವನ ಹುಟ್ಟುಗುಣವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕೆನಿಸುವುದು. "ಸಂಪ್ರದಾಯ'ವೆಂದ 
ರೇನು, ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ನಾವು ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು ಪಯೋಗಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ--ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಮೊದಲು ಹೇಳುವೆವು, ಹಿಂದಿನದನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವೃತ್ತಿಗೆ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದು ಪ್ರಾಣಿ 
ವರ್ಗದಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಇಂದಿನ ಶಾಸ್ತ್ರತಜ್ಞರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವನ ವಿಕಾಸಕ್ಕೆ 
(617೦1೬೬೧೦೫) ಈ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯೂ ಒಂದು ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಜೀವಿಯು ತನ್ನ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನಲ್ಲಿ ತನಗೆ ಆವಶ್ಚಕವೆನಿಸುವ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನೂ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನೂ ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡು, ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಜೀವಿಸುವು 
ದಂತೆ. ಜೀವನದ ವಿಕಾಸದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂ ಶಕ್ತಿಗಳೂ 
ಕೊನೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನ ವರೆಗೆ ಹಾಗೆಯೆ ಉಳಿಯದೆ ಬೇಡಾದುವು ಮಾಯವಾಗುತ್ತ 
ನಿತ್ಯಜೀವನಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕವಲ್ಲದುವು ಮಂದವಾಗುತ್ತ, ಆವಶ್ಯಕವಾದ. ವು ತಕ 
ವಾಗುತ್ತ ಬೆಳೆದಿವೆಯಂತೆ. ಕೆಲವು ಜೀವಿಗಳು ವಾಸನೆಯಿಂ ( ಘ್ರೂಣೇಂದ್ರಿಯ 
ದಿ೦) ದಲೆ ತಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ನಡೆಸುತ್ತಿವೆ; ಕೆಲವು ಕೇವಲ ಸ್ಪರ್ಶೇಂದ್ರಿಯ 
ದಿಂದ ; ಕೆಲವು ' ಹಗಲಿರುಳು ಕಾಣುವ ಕಣ್ಣುಗಳಿಂದ ; ಕೆಲವು ಮರತುದಿ 
ಯನ್ನೇರುವ ಪಾದಚಾಪಲ್ಯದಿಂದ ; ಕೆಲವು-- ಹೀಗೆಯೆ. ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತ 
ಈೊನೆಗೆ ಮುಂಗಾಲ್ಗಳನ್ನು ಕೈಗಳಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿ ಬೆಳೆಯುವ ಮನುಷ್ಯನ 
ವರೆಗೆ ಒಂದು ಕ್ರಮವನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಹೇಗೆ ದೇಹಾವಯವಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಕ್ರಮದ ಬದಲಾವಣೆಯಿದೆಯೊ ಹಾಗೆಯೆ ಜೈತನ್ಯಶಕ್ತಿಯಲ್ಲೂ ಇದೆ. ಹಿಂದಿನ 
ಅನುಭವಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಒಂದು ಸ್ಮಭಾವವೃತ್ತಿಯನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ಮತ್ತೊಂದು 
ಅನುಭವವನ್ನು ಪಡೆದು ಅದನ್ನೂ ಒಂದು ಸ್ಪಭಾವವೃತ್ತಿಯನ್ನಾಗಿರಿಸುತ್ತ 
ಬೆಳೆಯುತ್ತ, ಕೊನೆಗೆ ತುಲನಾತ್ಮ ಕಬುದ್ದಿ ಮತ್ತು ಸ್ಮೃೃತಿಬುದ್ಧಿಗಳನ್ನು ಪಡೆದು 
ಕೊಂಡ ಮಾನವಪ್ಪಾಣಿವರ್ಗವಾಗಿದೆಯಂತೆ. ಹೀಗೆ ಆವಶ್ಯಕವಾದುದನ್ನು 
ಸುಲಭಸಂಸ್ಥಾರವಾಗಿರಿಸಿ, ಅನಾವಶ್ಯಕವಾದುದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಬೆಳೆಯುವ 
ಜೀವಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟುಗುಣವೆಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾ 
ಗುವುದು. ಹಿಂದಿನ ಹೆಜ್ಜೆ ಸ್ಕಿರವಾಗಿರಿಸದಹೊರತು ಮುಂದೆ ಹೆಜ್ಜೆಯನ್ನೆ ತ್ತಿಡಲು 
ಶಕ್ಯವಲ್ಲದಂತೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಳ್ಳ ದಹೊರತು ಜೀವಿಯ 
ಪ್ರಗತಿಯಾದಂತೆ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ನಿಜವಾದ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯ 


೬೪ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ದೃಷ್ಟಾಂತ. ಆದರೆ ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಈ ಸಹಜವಾದ ಸಂಪ್ರದಾಯವೃತ್ತಿಯ 
ಮಾತಲ್ಲ; "ಸಂಪ್ರದಾಯ ಶರಣತೆ' ಎಂಬ ವೃತ್ತಿಯ ಮಾತು. ಸಹಜವಾದ 
ಸಂಪ್ರದಾಯವ್ಯ ತ್ತಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಯಾವುದನ್ನೂ ವಶಾಡಿರು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಹುಟ್ಟು ಗುಣಗಳಂತೆ ಘ್ರ ಹುಟ್ಟುಗುಣವಾದರೂ ಬುದ್ಧಿಯ ಬೆಳಕ 
ಬೀಳುವ ಮಡಯ ಹುಟ್ಟಿರುವುದು. ಆದರೆ " ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ' ಯ 
ಮಾತು ಬೇರೆ. ಮುಂದೆ ಹ ಕೊಡುವ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಂದ ಈ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಶರಣತೆಯ ವೃತ್ತಿಯು ಅನ್ಫೆಸರ್ಗಿಕವಾದುದು, ಒಂದ್ಕಿ ಪೂರ್ವಕವಾದುದು, 
ಮಾನವಕೃತವಾದುದು ಎಂಬುದು ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಆನೈಸರ್ಗಿಕವಾದುದ 
ರಿಂದ ಇದರಲ್ಲಿ ಆವಶ್ಯಕ-ಅನಾವಶ್ಶ ಕ ಶಕ್ಕಿಗಳ ವಿಂಗಡ (61580008) ವಿಲ್ಲ. 
ಆವಶ್ಯಕವಾದುದನ್ನಷ್ಟೆ ಉಳಿಸಬೇಕು, ಅನಾವಶ್ಯಕವಾದುದೆಲ್ಲವನ್ನು ಅಳಿಸಬೇಕು 
ಎ೦ಬ ಜೀವವಿಕಾಸದ ಸಹಜಧೋರಣೆ ಇಲ್ಲ. ಆಗಿಕೋದುದೆಲ್ಲ ಈ ನಮ್ಮನ್ನು 
ಮೀರಿದೆ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಂತಹದಾಗಿದೆ, ಒ೦ದು ಗೂಡವಾಗಿದೆ, ಅತೀಂದ್ರಿಯ 
ವಾಡೊಂದು ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ, ಉಳಿದ ಅತೀಂದ್ರಿಯ ಘಟನೆಗಳಂತೆ ಇದಾದರೂ 
ಮಹತ್ವ್ವವುಳ್ಳುದು ಮೇಲ್ಮೆಯುಳ್ಳುದು. ಮಹಿಮೆಯುಳ್ಳುದು ಆಗಿರಬೇಕು, 
ಅದಕಾಗಿ ಆ ಮಹಿಮಾಘನವಾದ "ಸನಾತನ'ವು (ಎಹಳೆಯದು) ನಮಗೆ ಪೂಜ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ, ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. ಚಿಕ್ಕಂದಿನಲ್ಲಿ ನಾನು ನನ್ನ ತಾಯ್ಕಂದೆಗಳನ್ನು 
ಹಿರಿಯರನ್ನು ನೋಡಿ ಅನುಕರಣ ಮಾಡಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತ್ಮೇನೆ. ನನ್ನ ಜೀವನ ಮತ್ತು 
ಶಕ್ತಿ ಎರಡೂ ಅವರಿಂದ ಬಂದುದರಿಂದ ಅವರು ನನಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನವರೆನಿಸುವರು ; 
ಅದರಂತೆ ನನ್ನ ತಂದೆಗೆ ಅವನ ತಂದೆ ಹೆಜ್ಜೆನಿಸುವನು 1 : ಆದುದರಿಂದ - ನನಗೆ ನನ್ನ 
ತಂದೆಯ ತಂದೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಜ್ಜೆನಿಸುವನು. ಹೀಗೆಯೆ ಹಿಂದಡಿ ಇಡುತ್ತ ಹೋದರೆ 
ಯಾವನು ಎಷ್ಟು ಹಿಂದಿನವನೊ ಅಷ್ಟು ಅವನು ನನಗೆ ಪೂಜ್ಯನಾಗುವನ.; 
ಹೆಜ್ಜೆ ಜು ಹಿಂದಿನವನಾದಂತೆ ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಚು ಪೂಜ್ಯನಾಗುವನು. ಘಟನೆ ಅತೀಂದ್ರಿಯ 
ಎಂಬುದೊಂದು, ಮಾನವ ಹಿರಿಯ (ಅನುಕರಣೀಯ) ಎಂಬುದೊಂದು- -ಇವೆರರೂ 
ಸೇರಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ "ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ'ಯ ವೃತ್ತಿ ಮೂಡಿದೆ. 

ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತೋರಿಬರುವ « ಸಂಪ್ರದಾಯ ಶರಣತೆ'ಯ ವೃತ್ತಿಯೂ 
ಒಂದು. ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹುಟು ಬಗುಣದಂತೆಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇದರ ಸುಳಿವಾದರೂ ಬುದ್ಧಿಯ ಬೆಳಕು. ಬೀಳುವ ಮುಂಜೆಯೆ 
ಇರುವುದು? ಇದರಲ್ಲೂ ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕವಾದ ನಡತೆಗೆ ಎಡೆ ಇಲ್ಲ. 

" ದೇವನಿದ್ದಾನೆ' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನೆ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ದೇವನಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬ ವಿಚಾರದ ಆಧಾರಗಳೇನು? 
ಆಧ್ಯ ಮಾತೇ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ಯಾವನೂ ತನ್ನ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ 

ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವನ್ನು *ೊಡಲೆತ್ತಿ ಸುವುದಿಲ್ಲ. 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೬೫ 


ತ್ತ 


ಆಧಾರಕ್ಕೆ ೦ತಲೂ ಅಜ್ವಾಧಾರಕತ್ತದ ಮೇಲೆ ಈ ವಿಚಾರ ನಿಂತುದು. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಿವೆ, ಸಿದ್ದಪ್ಪ ಪುರುಷರು ಹೇ ತ್ತಾ ರೆ, ಶಾಲೆಯ ಮೊದಲನೆಯ ಪಾಠದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದೆ, ಇದಲ್ಲದೆ " ದೇವನಿಲ್ಲ' ಎಂದರೆ ಪಾಪ ಬರುವುದು. ಎಂದು ಚಿಕ್ಕಂದಿನಲ್ಲಿ 
ರಿಯರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ--ಅದಕಾಗಿ ' ದೇವನಿದ್ದಾನೆ' ಎಂದು ನನ್ನದೂ ವಿಚಾರ. 
ಹೀಗೆ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಒಂದೇ ಸವನೆ ಕಲಿಸಿ ಕಲಿಸಿ ಅದನ್ನೇ ನಮ್ಮ ಸ್ತ್ವ ಭಾವ 
ವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಬಿಡುವ ವ್ಯವಹಾರವು ಎಲ್ಲ ಸಮಾಜಗಳಲ್ಲೂ ಹ ಉತ್ತಿ ಹೆ 
ಹೀಗೆ ಕಲಿಸಿ ಕಲಿಸಿ ನಮ್ಮ ಸ್ವಭಾವವನ್ನಾ ಗಿ. ಮಾಡಿದ “ಅನೇಕ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಇ ಪರಹಿತವನ್ನೈ ೀ ಮಾಡಬೇ 3 ಐ೦ಬುದೂ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಶಿಷ್ಟಸಂವರ್ಧನೆ- ದುಷ್ಟ 
ಸಂಹಾರ ತೋ” ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಪ್ರಥ್ವಿಯ ಇ. ಹ ಪ್ರಜೆಗಳ 
ರಂಜನೆಯನ್ನೂ ಮಾಡುವುದು ಕ್ಸತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಪ್ರಜಿಗಳು ತನ್ನ ಮಕ್ಳ ಳೆಂದು 
ಭಾವಿಸಿ ಅವರ "ಓತವನ್ನೆ ಮಾಡುವುದು ಕ ಸತ್ರಿಯನ ಕರ್ತವ್ಯ ಸ ಚೂ 
ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿಂದಲೂ ಪರಂಪ 1 ಂಬಂಜ್‌ ಗುರುಹಿರಿಯರಿಂದಲೂ ಅರ್ಜುನನು 
ಸೇಳಿ ಕೇಳಿ ಕಲಿತಿದ್ದಾನೆ. ಪರರೆಂದರೆ ಯಾರು ? ತನ್ನ ಹೊರತು ಇಡಿಯ ಜಗತ್ತನ್ನೆ 
"ಪರ' ಎಂದು ತಿಳಿದು ಅದರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಣಗಬೇಕೊ ? ಪರರೆಂದರೆ ಕೆಲವರು 
ಮಾತ್ರ, ಮಿಕ್ವುವರಲ್ಲ--ಎಂದು ಕೆಲವರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಹೆಣಗಬೇಕೊ? ಹಿತವೆಂದ 
ರೇನು? ದೇಹಕ್ಕೆ ಸುಖಕರವಾದುದೆ? ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ತಂದುಕೊಡು 
ವುದೆ? ತನಗೆ ಒಪ್ಪಿಗೆಯೆನಿಸಿದುದೆ ? ಮಿಕ್ಚುವರಿಗೆ ಬೇಕೆನಿಸಿದುದೆ?-- ಹೀಗೆ ಸಾವಿರ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳನ್ನು ಆ ಮಾತಿನ ಮುಂಜೆ ಕೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯ 
ಗೊಡವೆಗೆ ತಿನ್ನ | ಪರಹಿತವನ್ನು ವಾಡಬೇಕೆಂ'ದು ಪಾಠವತಾಡಿ, ದುರ್ಯೋ- 
ಧನನನ್ನು ಕೊಂದರೆ ಪರರಿಗೆ ಹಿತವಾಗುವುದೆಂದು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು, 
ರಣಾ೦ಗಣದ ಇ.ಪ್ಪಡೆ ಸಜ್ಜನ್ನು ನೋಡಿ ಪರಹಿತ ಮಾಡಲು ಇವರೆಲ್ಲರನ್ನೂ 
ರಾಸ (11 “ನನಗೆ ತಿಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ-- ಇದೆಂತಹ ಪರಹಿತ [--ಎಂದು 
ಸಂಶಯ ತಂದುಕೊಂಡರೆ--ಪರಹಿತದ ತತ್ತ ಎವೇನು? ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ 
ಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಈ "ಪರಹಿತ ವೃತ್ತಿ'ಯಲ್ಲಿ “ಬುದ್ಧಿಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲದಂತಾದುದ 
ರಿಂದಲೆ ಬು ು 0ಜಿ 2! ನಿಂತಿದ್ದಾನೆ. ಅದೇನೆ ಇರಲಿ. 
ಈ ಪರಹಿತವೃತ್ತಿಯು ಭೀತಿ-ಲೋಭಗಳಂತೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯಿಂದಲೂ 
ಹುಟ್ಟುವುದು ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತಿರುವ ಮಾತಿನ ಯಥಾರ್ಥತೆ ಹೊಳೆದಿರಲು 
ಸಾಕು. ಭೀತಿ--ಲೋಭಗಳು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಗಳು, ಅದರಂತೆಯೆ ಸಂಪ್ರ- 
ದಾಯತಶರಣತೆಯೂ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ; ಈ ಮಾತನ್ನು ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದೆ. 
೫ 
. ಬೆಳೆಯುವ ವ ತಿ ನೈಸರ್ಗಿಕ; ಉಳಿಯಬೇಕೆನುವ ವೃತ್ತಿ ಅನೈಸರ್ಗಿಕ;.. 
ಕೇವಲ ಆಯುಕ್ತೆ ಮಿಥ್ಯಾಸ್ಪಾರ್ಥದಿಂದಲೆ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿಯು ಹುಟ್ಟಿದ್ದು' 
೯-೪೫೭೦ 


೬೬ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿಶು; ಅದನ್ನು ವಿವರವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು 
ಯತ್ನಿಸಿದ್ದೂ ಆಯಿತು. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ಫೊಂದು ವಿಷಯವನ್ನು ಮೊದಲೇ 
ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಪರಾರ್ಥಬುದ್ಧಿಯು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಯಾಗಿ 
ದ್ದರೆ ಅದು ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದುದು ಹೇಗೆ ? ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ 
ಯಾವ ಸಂಗತಿಯಾಗಲಿ ಶಕ್ತಿಯಾಗಲಿ ಬಹುಕಾಲ ಉಳಿಯುವುದು ಶಕ್ಯವೇ 
ಅಲ್ಲ--ಎಂದು ನಾವೇ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಪರಾರ್ಥ 
ಬುದ್ಧಿಯು. ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಯಾದರೂ ಆಗಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಇಲ್ಲವೆ ಇದುವರೆಗೆ 
ಉಳಿದಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ; ಅನೈಸರ್ಗಿಕವೂ ಆಗಿದೆ, ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದೂ ಉಳಿದಿದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳುವುದು ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ತೀಕ್ಸ್ಸ ಇವರಿತಿಯ ವಾಚಕರು ಸಂಶಯ 
ವನ್ನೆಬ್ಬಿ ಸಬಹುದು. 


ಪರಾರ್ಥಬುದ್ಧಿಯು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವೆಂದೂ ಅದು ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿದೆ 
ಎಂದೂ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಸಾರಿ ಹೇಳುತ್ತೇವೆ. ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿದೆ ಎಂದರೆ ಎಂದಿಗೂ 
ಉಳಿಯುವುದೆಂಬರ್ಥವಲ್ಲ; ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಜೀವ ಜೆಳೆವ ಕಾಲವನ್ನು ನೂರಾರು 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಅಳೆಯುವಂತಿಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಹೋಗಿಲ್ಲ 
ವೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎಂದಿಗೂ ಹೋಗಲಿಕ್ವಿಲ್ಲವೆಂದು ತಿಳಿಯಲಾಗದು. ಅನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವಾದುದು ಅಳಿಯಲೇಬೇಕು. ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿದ್ದರೆ ಯಾಕೆ ಉಳಿದಿದೆ ಎಂಬುದನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ; ಉಳಿದುದರ ಕಾರಣಗಳು ತಿಳಿದಮೇಲೆ. ಆ ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲ 
ದಂತಾಗಿ ಅಳಿಯಬಹುದೊ ಹೇಗೆ--ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ತಾನಾಗಿಯೆ ಬರುವುದು. 


ಭೀತಿ-ರೋಭ-ಸಂಪ್ರದಾಯ ಈ ಮೂರು ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿದೆ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಈ ಪರಾರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯು ಇದುವರೆಗೂ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಉಳಿದುದೆ ಆದರೆ ಈ ಮೂರೂ ಕಾರಣ 
ಗಳೂ ಇದುವರೆಗೆ ಉಳಿದಿರಬಹುದೆಂದು ಊಹಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ? ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿ 
ದರೆ ಇವು ಮೂರು ಹುಟ್ಟುಗುಣಗಳು; ಆದುದರಿಂದ ಇನ್ನೂ ಉಳಿದಿರಲೇ 
ಬೇಕೆಂದು ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಆತ್ಮಸಂರಕ್ಕೃಣೆ-ಆತ್ಮಪೋಷಣೆ- 
ಆತ್ಮಸಮರ್ಥನೆ ಈ ಮೂರು ಕಾರ್ಯಗಳು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಮತ್ತು ಅನಾ 
ಯಾಸವಾಗಿ ಈ ಮೂರು ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಘಟಿಸಬೇಕಾದುದು. ಮಾನವನ 
ಹೊರತಾಗಿ ಮಿಕ್ಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕಾರ್ಯಗಳು ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ಘಟಿಸುತ್ತವೆ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ಘಟಿಸುವ ಕ್ರಮಬದ್ದತೆ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಮಿಕ್ಕು 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ ಮಾನವನಿಗೂ ಇರುವ ಒಂದು ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. 
ಆ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೆಂದರೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುಪ ಕಲ್ಪನಾತಕ್ತಿ. ಮಾನವನ 
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ಹೊರತಾಗಿ ಮಿಕ್ಕ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿಯ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲೂ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿ ಇದ್ದುದರ 
ಉದಾಹರಣೆ ದೊರಕುವಂತಿಲ್ಲ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಯು ತರ್ಕ 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಕಾರಣವೊಂದೇ ಗೊತ್ತಿದ್ದಾಗ 
ಅದರ ಕಾರ್ಯವನ್ನೂ, ಕಾರ್ಯವೊಂದೇ ಗೊತ್ತಿದ್ದಾಗ ಅದರ ಕಾರಣವನ್ನೂ 
ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವುದು ತರ್ಕಬುದ್ಧಿಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣ. ಆದರೆ ಕಾರಣ-ಕಾರ್ಯಗಳೆರಡೂ 
ಗೊತ್ತಿಲ್ಲದಾಗ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವೊಂದನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ಶಕ್ಕಿಯೆ 
ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಸೂಕ್ಬ್ಮವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಸಿಸಿದರೆ ಅನುಭವ 
ಸೃಷ್ಟಿಯೆ ಕಲ್ಪನಾಸೃಷ್ಟಿಯ ತಳಹದಿಯಾಗಿದೆ. ಎಂದು. ಕಂಡು ಬರುವುದು. 
ಮಾನವನ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯ ಅವನ ಅನುಭವವನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿ, ಅನುಲಕ್ಬಿಸಿ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಅನುಭವವು ಬುದ್ದಿಯ ವಿಷಯವಾದುದರಿಂದ ಬುದ್ದಿಯ 
ಮೇರೆಯೆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯ ಮೇರೆ ಎಂದು : ಹೇಳಬಹುದು.  : ಅದಕಾಗಿಯೆ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕವಿಯ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿ, ಶೋಧಕನ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ, ಸಾಮಾನ್ಯನ 
ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ--ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಅವರವರ ಮುದ್ದಿಶಕ್ತಿ 
ಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೆ ಅವರವರ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ ಕಾರಣವಾಗು 
ವುದು. ಇರಲಿ; ಅಂತೂ ಬುದ್ಧಿಯ ಮಾನವನಿಗೆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಯೊಂದು ಇದೆ 
ಎಂದೂ, ಆ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ತಿಯಿಂ೦ದ ಅವನು ಮಿಕ್ಕಪ್ರಾಣಿಗಳಿಂದ ವಮಿಗಿಲಾಗಿರುವ 
ನೆಂದೂ ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈ ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿಯಿಂದ ಮಾನವನು ತನ್ನ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸಂರಕ್ಷ್ಮಣೆ--ಆತ್ಮ ಪೋಷಣೆ--ಆತ್ಮ ಸಮರ್ಥನೆ 
ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ  ಅಸಹಜವೃತ್ತಿ 'ಯವನಾದನೆಂಬುದನ್ಟು ನೋಡೋಣ. 
ಮೊದಲು ಆತ್ಮಸಂರಕ್ಷಣೆಯ--ಎಂದರೆ ಭೀತಿವೃತ್ತಿಯ-- ಉದಾಹರಣೆ. . 
ಇಂದು ಮಾನವಪ್ರಪಂಚವು ಅನೇಕ ಸಂಘಟಿತ ಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಸಂಸ್ಥಿತವಾಗಿದೆ. 
ಕುಟುಂಬ, ಸಮಾಜ, ರಾಷ್ಟ್ರ), ದೇವ, ಧರ್ಮ, ಪಾಪ, ಪ್ರಣ್ಯ--ಮುಂತಾದವು 
ಗಳೆ ಈ ಸಂಘಟಿತಶಕ್ಕಿಯ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು. ' ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ( ಉದಾ: 
ಕುಟುಂಬ, ರಾಷ್ಟ್ರ, ಪಾಪ, ಪುಣ್ಯ) ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರು 
ತ್ತಿವೆ. ಆದರೆ ಕೆಲವು ( ಉದಾ:- ಸಮಾಜ, ದೇವ, ಧರ್ಮ) ಮಾನವನಕ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರವೆ ಕಂಡುಬರುವುವು. ಅಧಿಕಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದು ಮಾನವನ 
ಪ್ರಗತಿಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾವ ಶಕ್ಕಿಯಿಂದ 
ಮಹನವನು ಬೆಳೆವ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಗಳಿಸುವನೊ ಆ ಶಕ್ಕಿಯು ಪ್ರಗತಿಯ ಸಾಧನ 
ವೇನೊ ನಿಜ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಗಳೂ ಪ್ರಗತಿಯ ಸಾಧನವೆಂದೇ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಬಡತನದ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಬಂದ ರೋಗವನ್ನು ಬರಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ " ಶಕ್ಕಿ ' 
ಇದ್ದರೆ ಅದು ಪ್ರಗತಿಯ ದ್ಯೋತಕವಲ್ಲ. ಪ್ರಾಣಿಯ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಶಕ್ತಿಯು 
ಕ್ರಮವಾಗಿ ಅದರಲ್ಲಿ *ೆನೆಗಟ್ಟುತ್ತಿರುವ ಹುಟ್ಟುಗುಣ. ಭೀತಿಯೂ ಒಂದು 
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ಹುಟ್ಟಿ ಶಗುಣವೆಂದೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಈ ಭೀತಿಯಿಂದ ಯಾವ ಶಕ್ಕಿ ವಶಾನವನಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿದೆ? " ರಾಷ್ಟ್ರ'ದ. ಕಲ್ಪನೆಯು ಭೀತಿಮೂಲಕವಾಗಿದ್ದ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಕ್ರಮೇಣ ಬೆಳೆದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, ವತಾನವ-ವಹಾನವರು ಗುಂಪುಗೂಡಿ 
ಬಲಿಷ್ಕನೊಬ್ಬನನ್ನು ಮುಂದಾಳಾಗಿ ಮಾಡಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವುದೆ ರಾಷ ಎದೆ 
ವಮೂಲಕಲ್ಪನೆಯು. ಇದರಿಂದ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಶಿಸು, ಧೈರ್ಯ, ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ 
ಮೊದಲಾದುವು ಬೆಳೆದು ಅವನ ಜೀವನವು ಪುಷ್ಪವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಇದೇ 
ಭೀತಿಯ ಮೂಲಕ, ಆದರೆ ಕಲ್ಲನಾಶಕ್ಕಿಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ, ದೇವನ 
ಕಲ್ಪನೆಯೂ ನಿಂತಿದೆ. ಪ್ರರಾಣಕಾಲದ ಮಾನವನಿಗೆ ದೇವನೂ ಬಲಿಷ್ಠನೆ ಆಗಿದ್ದನು. 
ಆದರೆ ಅವನನನ್ನು ಮುಂದಾಳು ಮಾಡುವಷ್ಟು ವಿಶ್ವಾಸ ಮಾತ್ರ ಮಾನವನಲ್ಲಿರ 
ಲಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಬಲಿಷ್ಠನಾದ ದೇವನು ಎದುರಿಗನಾದನು, ಹೆದರಿಸುವ ಪುಂಡ 
ನಾದನು, ಮೀರಿದ ಮಾಟಿಗಾರನಾದನು. ಇಂತಹ ದೇವನ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಬಂದಿತಾದರೂ ಯಾಕೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಭೀತಿಯಿಂದಲೆ 
ಬಂದಿತು, ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲದ ಭೀತಿಯಿಂದ ಬಂದಿತು. ಎಲ್ಲಿಂದಲೊ ಬಂದು 
ಸಂಡುವ ಸಿಡಿಲಿನಿಂದ ನನ್ನನ್ನು ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಉಳಿಸುವನು? ನಿಂತ ನೆಲ 
ಒಮ್ಮೆಲೆ ಗಡಗಡ ನಡುಗಿ ನುಂಗುವಾಗ ನನ್ನನ್ನು ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಉಳಿಸು 
ವಸು? ಎಂದಿನಂತೆ ವೆ.ಲ್ಲಡಿಯಿಂದ ನಡೆವಾಗ ಭೋರೆಂಬ ಹಳ್ಳವು ಹಾರಿಸಿಕೊಂಡು 
ಹೋಗುವಾಗ ನನ್ನ ನ್ಫು ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಉಳಿಸುವನು ? ಅಲೆದಾಡುವಾಗ 
ಅರಣ್ಯಕ್ಕೆಯೆ ಉರಿಹತ್ತ್ಮಿದರೆ ನನ್ನನ್ನು ಯಾವ ಮುಂದಾಳು ಉಳಿಸುವನು? 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ, ಯಾರೂ ಉಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ ( ಕಾರಣವೂ ಇಲ್ಲ, ಕಾರ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ) 
. ಐಂಬುದು ನನಗೆ ಗೊತ್ತು. ಆದರೂ ನನಗೆ ಉಳಿಯಬೇಕಾಗಿದೆ, ಉಳಿಯಬಹುದೆ 
ಎ೦ಬ ಆಸೆ ಇದೆ, ಉಳಿಸುವವನಿದ್ದಾಗ ಉಳಿದುಕೊಂಡ ಅನುಭವವಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ 
ಇಂತಹ ಸಮಯದಲ್ಲೂಉಳಿಸುವವನಿರಬಾರದಾಗಿತ್ತೆ--ಎಂದೆನಿಸುವದು ಮೊದಲು. 
ಕೊನೆಗೆ ಉಳಿಯುವ ಹಟಿದಾಸೆಯಿಂದ ಉಳಿಸುವವನೆಲ್ಲಾದರೂ ಇರಲೇಬೇಕು 
ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ. ಇಂತಹ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿಯೆ ದೇವನ ಕಲ್ಪನೆ ಹುಟ್ಟಿದೆ 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಪ್ರರಾಣಕಾಲದ ( ಖುಗ್ಬೇದ ) ವೊದಲಾದ ಗ್ರೆಂಥಗಳಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ ತಿಳಿಯುವುದು. ಯಾವ ಭೀತಿಯ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ವರಾನವನಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯು- 
ಸಾಯದ ಜ್ಞ್ಯಾನವಿದ್ದಿಲ್ಲವೊ ಆ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ದೇವನೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಪ್ರತ್ಯುಪಾಯ 
ವಾಯಿತು. ಮಾನವನ ಅಜ್ಞಾನದ ಪ್ರಸಂಗಗಳೆಲ್ಲ ದೇವನ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಆಧಾರ 
ಗಳಾದ: ವು. ತನಗೆ ತಿಳಿಯದ್ದನ್ನು, ತನಗೆ ಮಿೀರಿದ್ದನ್ನು ಮಾಡುವನು ದೇವನು 
ಎಂಬ ವಿಚಾರಸರಣಿ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮನೆಮಾಡಿಕೊಂಡಿತು. ಸೂರ್ಯನು ದಿನಾಲು 
ಅದೇ ದಿಕ್ಕಿ ನಲ್ಲಿ ತೋರಿ, ಅದೇ ರೀತಿ ಸಾಗಿ, ಎದುರಿನಲ್ಲಿಯೆ ಮಾಯವಾಗುವನಲ್ಲ? 
ಯಾಕೆ? ಹೇಗೆ? ನನಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಲ್ಲ. ಆವ್ಬರಿಂದ ದೇವನೆಂಬುವನೆ ಜಗ್ಗಿ 
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ಮಾಡುವನೆನ್ನೋಣ.  ಮಳೆ-ಚಳಿ-ಬಿಸಿಲಗಳು ಅದೇ ಕ್ರಮದಿಂದ, ಅಷ್ಟೇ 
ಅವಧಿಯ ವರೆಗೆ ಒಂದೇ ಸವನೆ ಒಂದೊಂದರ ತರುವಾಯ ಬರುವವಲ್ಲ? ಯಾಕೆ? 
ಹೇಗೆ ? ನನಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ದೇವನೆಂಬುವನೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡುವ 
ನೆನ್ನೋಣ. ಹೀಗೆಯೆ ಎಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಪ್ರರಾಣ (0131076) ಮಾನವನ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ದೇವನೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಹುಟ್ಟಿತು. ಅಜ್ಞಾನ ಹೆಚ್ಚಿದ್ದಂತೆ ದೇವನ 
ಆಧಿಪತ್ಯದ ಕಸುವು. : ದೇವನು ಬೆಳೆಬೆಳೆದು ಬಲಿಷ್ಠನಾದಂತೆ, ಮಾನವನು ಇಳಿ 
ದಿಳಿದು ಬಲಹೀನನಾದನು. 


ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ ಆತ್ಮಸಂರಕ್ಸ್ಟಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ದೇವನು 
ಉಪಾಯವೆನಿಸಿದರೆ, ಮೀರುವ ಶಕ್ಕಿಯಿಂದ ಆತ್ಮ ಪೋಷಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಮಾನವನು ಮತ್ತೊಂದು ಉಪಾಯವನ್ನು ಕಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಆತ್ಮವೋಷಣೆಗೆ 
ಲೋಭವೃತ್ತಿಯೆ ಮೂಲ ಏಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಅತಿಯಾದ ಲೋಭವು 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೂ ಪಾಪವೆನಿಸಿದೆ; ಆದರೆ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯೆ ಪಾವ ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಧರ್ಮ ಯಾವುದಾದರಿದ್ದರೆ ಅದು ಮನುಷ್ಯಧರ್ಮವನ್ನರಿಯದ ಕುರುಡ 
ಧರ್ಮ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಲೋಭವು ಹುಟ್ಟುಗುಣ; 
ನಮ್ಮನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿ ; ನಿಸರ್ಗವು ತನ್ನ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಹಾಕಿಕೊಂಡ ನಿಯಮ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಹಸಿದ ಕೂಸು ಹಂಬಲಿಸುವುದು, ಹಸಿದ ಬಡವನು ಬಕಾಸುರ 
ನಂತೆ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ನುಂಗಲು ಕೂಡ ಹಿಂದುಮುಂದೆ ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ; ಇದು 
ನೈಸರ್ಗಿಕ ಲೋಭ, ಸಿರಿವಂತನು ಬಡವನನ್ನು ಸುಲಿಯುವುದು, ಸೊಕ್ಕಿನ 
ರಾಷ್ಟ್ರವು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಸೂರೆಮಾಡುವುದು ; ಇದು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಲೋಭ, 
ಜೀವದ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕವಾದ ಲೋಭ ನೈಸರ್ಗಿಕ, ಮಿಕ್ಕುದು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ. 
ಆತ್ಮ ಪೋಷಣೆಗೆ ಮೊದಲಿನದು, ಅನ್ಯರ ಶೋಷಣೆಗೆ ಎರಡನೆಯದು ಕಾರಣವೆನಿ 
ಸಿದ್ದು ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳಿಂದ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಅನೈೆಸರ್ಗಿಕವಾಡ ಲೋಭವೂ ಕಂಡುಬರುವುದೆ--ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಉತ್ತರದಲ್ಲಿ 
ಮಾಾನವಸಂಸ್ಕ್ರೃತಿಯ ರಹಸ್ಯವೊಂದು ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಸಂಪಾದಿಸಿ 
ತಿನ್ನುವುದು ಪ್ರರಾಣಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರವಾಗಿದ್ದಿತು; ಇಂದಿಗೂ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗ 
ದಲ್ಲಿ ( ಮನುಷ್ಯನ ಸಹವಾಸದಲ್ಲಿದ್ದ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು) ಅದೇ ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ನಡತೆಯಾಗಿದೆ. ಅನ್ಯರಿಂದ ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಂಡು ತನ್ನ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಮಾನವನು 
ಎಷ್ಟೆಷ್ಟು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಾಗಿಸಿದನೊ ಅಷ್ಟಷ್ಟು ಅವನು " ಸಂಸ್ಕೃತಿ'ಯ ಮೆಟ್ಟಿ- 
ಲನ್ನು ಏರಿದನು ! : ಆದರೆ ಅನ್ಯರಿಂದ ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಹೇಗೆ? ಅನ್ಲರು 
ಇವನಿಗಾಗಿ ಯಾಕೆ ದುಡಿಯುವರು? ಇಂತಹ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಉತ್ತರವಿದೆ; ಅದೆಂದರೆ ಧರ್ಮ. ಲೋಭದ ಸಿದ್ದಿಗಾಗಿ ಮಾನವನು ಧರ್ಮ ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಂಡನು. ತಂದೆಯ ಆಸ್ವಿ ಮಗನಿಗೆ ಬರುವುದು ಒಂದು 


೭೦ ಅರ್ಜುನನಿಸಾದಯೋಗ 


ಧರ್ಮ ; ಬಡವರು ಬಲ್ಲಿದರ ದಾಸರಾಗಬೇಕು, ಅದು ಅವರ ಧರ್ಮ ; *ೆಲವರು 
ಎಂದೂ ಶಿಕಣ ಪಡೆಯಬಾರದು, ಅದು ಅವರ ಧರ್ಮ; ತಾನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದ 
ರಲ್ಲಿ ಕೆಲವನ್ನು ದೇವನಿಗೆ ( ಅರ್ಥಾತ್‌ ಪೂಜಾರಿಗೆ), ರಾಜನಿಗೆ ( ಅರ್ಥಾತ್‌ 
ಅಧಿಕಾರಿಗೆ) ಕೊಡುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾನವನ ಧರ್ಮ ; ಹಸಿದ ಬಡವ ಕಳವು 
ಮಾಡಿದರೆ ಅಧರ್ಮ, ಹೊಚ್ಚ ಬಿರಿದ ಧನಿಕನು ಇನ್ನೂ ಅನೇಕರನ್ನು ಬಡತನಕ್ಕಿಳಿ 
ಸಿದರೆ ಅದು ಸುಲಿಗೆಯಲ್ಲ ;-- ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ " ಧರ್ಮ' 
ಎಂಬುದು ಯಾವ ಸ್ತ್ವರೂಪದ್ಧಿತ್ತೆ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಅನೈಸರ್ಗಿಕ 
ಲೋಭವನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿ, ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲದೆ ಸಿದ್ಧಿಗೊಳಿಸಲು ಧರ್ಮ ಎಂಬ 
ಮಹಾಮಂತ್ರ ಅತ್ಯಂತ ಸಹಾಯಕವಾಯಿತು. 

ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತ, ಸಂಪ್ರದಾಯವೆಂದ 
ರೇನೆಂಬುದನ್ನು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಆದರೆ ಈ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ ಎಂಬುದು 
ಮಾತ್ರ ಇನ್ನೊಂದು ರೀತಿಯಿಂದ, ವಿಶಿಷ್ಟಕಾರಣಕ್ಕ್ಯಾಗಿ ಅನೈಸರ್ಗಿಕವಾದರೂ 
ಉಳಿದುಕೊಂಡಿತು, ಭೀತಿಗೆ ದೇವ, ಲೋಭಕ್ಕೆ ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗಳು 
ಸಹಾಯಕವಾದಂತೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಗೆ "ಸಮಾಜ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಸಹಾ- 
ಯಕವಾಗಿದೆ. ದೇವ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥವು ಎಷ್ಟು ಅಸ್ಪಷ್ಠ 


ವಿಟ 
ವಿದೆಯೊ ಅಷ್ಟೆ "ಸಮಾಜ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥವೂ ಅಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. . ಸಮಾಜ 
ಎಂಬುದೂ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ವೀರಿದ ಒಂದು ಶಕ್ತಿ, "ನಾಲ್ಕು ಜತಿ ಎಂದು ರೂಢಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಕ್ಕೆಯೆ ಸಮಾಜ ಎಂಬುದು ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ಹೆಸರು. " ನಾಲ್ಕು 


ಜನರು '. " ಸಮಾಜ ' ಎ೦ಬುದು. ಎಂತಹ ಅಜೇಯ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಗೀತೆಯಳ್ಲಿಯೆ. ಒಂದು ಮಾತಿದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಮೊದಲನೆಯ ಜರಯಾ ಧರ್ಮೋಪ 
ದೇಶವನ್ನು ಕೇಳಿಯೂ ಕೃಷ್ಣನು ಅವನಿಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ: 


ಭಯಾದ್ರಣಾದುಸರಶಂ ಮಂಸ್ಕಂತೇ ತ್ವಾಂ ಮಹಾರಥಾಃ 

ಯೇಷಂಂ ಚ ತ್ವಂ ಬಹುಮತೋ ಭೂತ್ಮಾ ಯಾಸ್ಕಸಿ ಲಾಘವಂ ॥| 
ಅವಾಚ್ಯವಾದಾಂಶ್ಚ ಬಹೂನ?" ವದಿಷ್ಕ್ಯಂತಿ ತವಾಹಿತಾಃ 

ನಿಂದಂತಸ್ತವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಂ ತತೋ ದುಃಖತರಂ ನು 90॥ (೨: ೩೫,೩೬) 


" ನೀನು ಎಷ್ಟೊಂದು ತತ್ತ್ವಜ್ಞ್ಯಾನವನ್ನು ಸುರಿದರೂ ರಣಾಂಗಣದಿಂದ ಹಿಂತಿರು 

ಗಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ನೀನು ಭಯದಿಂದ ಕಾಲ್ಗೆಗೆದೆ ಎಂದೇ ಎಲ್ಲರೂ ತಿಳಿಯುವರು, 

ಮಿಕ್ಯವರ ಮಾತೇಕೆ? ನಿನಗಾಗಿ ಅಭಿಮಾನವುಳ್ಳೆ ಮಹಾರಧಿಗಳೇ ಹಾಗೆ ತಿಳಿದು 

ನಿನ್ನನ್ಳು ಅಪಹಾಸ್ಯವಾಗಿ ನೋಡುವರು. ಇನ್ನು ಇದಿರಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಶತ್ರುಗಳು 

ಆಡಬಾರದ ಮಾತುಗಳಿಂದ ನಿನ್ನ ಈ ಸಾಮ ರ್ಶ್ಯವನ್ನು ನಿಂದಿಸಿದರೆ ಇದ 
ಕ ಕ್ಳಿಂತಲೂ ದುಃಖಕರವಾಡ ಸಂಗತಿ ಯಾವುದು ?' 


ಬೆಳನಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೭೧ 


ಕೃಷ್ಣನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾರದ ಯಾಥಾಥ ೯ವಿದೆ. ಸಾಲಮಾಡಿ ಮಗಳ 
ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡುವ ತಂದೆ ವಿಕ್ಠ ಮಕ್ಕುಳನ್ನು ಮುಳುಗಿಸುವನಲ್ಲ 1-- 
ಯಾಕೆ ? ವಯಸ್ಸಿ ಗೆ. ಬಂದ ಮಗಳ ಮದುವೆ ಸಾಂಗವಾಗಿ ನೆರವೇರದಿದ್ದ ರೆ 
ಸಮಾಜವು ಏ ನಂದುಕೊಂಡೀತು ಎ೦ಬ ಹೆದರಿಕೆಯಿಂದಲ್ಲವೆ? ಅತ್ಯಂತ ಬುದ್ಧಿಶಾಲಿ 
ಗಳಾದ ಅನೇಕರು ಆತ್ಮವಂಚನೆ-ಪರವಂಜನೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ಅಸತ್ಯಪ್ರ ವೃ ಸ ರಾಗಿ 
ಸತ್ಯ-ಅಹಿಂಸೆಗಳ ಪ್ರತಿಜ್ಞಯನ್ನು ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಇತಿಹಾಸದ ಯು 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಿದರು. ಈ ಬುದ್ದಿಯ ಕಾಮದಹನ ಯಾಕೆ! ನಾಲು. ಜನ 
ರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಗೌರವ ಯಜೇತ ಅಲ್ಲವೆ? ಇದು ಸವರಾಜ, ಇದು ಶಿಷ್ಟ 
ಸಂಪ್ರದಾಯ; ಇದರ ಮೂಲವೃತ್ತಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ. 


೬ 

ಸ್ವಾರ್ಥವು ನೈಸರ್ಗಿಕ, ಪರಾರ್ಥವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ; ಅನೈೆಸರ್ಗಿಕವಾದುದೆಲ್ಲ 
ಅಳಿಯಬೇಕಾಗಿದ್ದರೂ ಪರಾರ್ಥವು ಉಳಿದಿದೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಸ್ವಾರ್ಥಸಹಜವಾದ ಭೀತಿ-ರೋಭ-ಸಂಪ)ದಾಯಶರಣತೆ ಎಂಬ ವೃತ್ತಿ 
ಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾಗಿದೆ ; ಈ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳು ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ ಎಂಬ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ೬... 100ೇವಾನಿವೆ. ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. 
ಇದೇನೊ ವಿಷಯಾಂತರ ಎಂದು ವಾಚಕರಿಗೆ ಸಂದೇಹ ಬರಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ 
ಈ ಮಾತಿನ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ ವಾಚಕರ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ತಂದುಳೊಡುವೆವು. 
" ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ ಕಾಂಕ್ಸಿತಂ ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಃ ಸುಖಾನಿ ಚ ' ಎಂದು 
ಮುಂ೦ತಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು ಒಂದು ಕಾರಣವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾ ನೆ; ಈ ಕಾರಣದಲ್ಲಿ 
ಪರಹಿತಬುದ್ದಿ ಇಲ್ಲವೆ ನಿಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ಧಿ ಇದೆ ಎಂದು ತೋರಬಹುದಾದ್ದ ರಿಂದ 
ಸ್ವಾರ್ಥ-ಪ ರಾರ್ಥಗಳ ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮ ವಿವೇಚನೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಯಿತು; ಆ 
ವಿವೇಚನೆಯಿಂದ ಹೊರಹೊರಟ ಸಿದಾ .೦ತವನ್ನು, ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಿತು* 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಹೇಳಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಮಾತಿನ ಸತ್ಯಾಂತ ಮುಗಿದಂತಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಪರಾರ್ಥವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಎಂದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಧಿಸಿದ ಶಕ್ಕಿ ಗಳಾದ 
ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸವತಾಜಗಳೂ ಅನ್ಫೈಸ ರ್ಗಿಕ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ] ನಮ್ಮ 
ಬುದ್ದಿಯಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ವಿಶ್ವಾಸ್ಕ ನಮ್ಮ ತರ್ಕಕ್ಕಾಗಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಧೈರ್ಯ ಇರುವು 
ಚತ ಇದುವಕೆಗಿನ ವಿವೇಚನೆಯ ನ್ಪು ಸ ನಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳಲೇಬೇಕು. 
ಅಹುದು. ನಾವು ಆ ಮಾತನ್ನು ಸ ಷ್ಟ ವಾಗಿ, ಘಂಟಾಘೋಷವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳು 
ವೆವು. ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ ಇವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳು; ಭೀತಿಗಾಗಿ 
ಬಂದ ದೇವ, ಲೋಭಕ್ಕಾಗಿ ನಿಂದ ಧರ್ಮ, ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಗಾಗಿ ಸಜ್ಜು 
ಗೊಂಡ ಸವರಾಜ--ಇವು ಮೂರೂ ಅನೈಸರ್ಗಕ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ನಿಸರ್ಗಪ್ರಾಪ್ತ್ಮ 
ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕ, ಅಥವಾ--ಇದನ್ನು ನಾವೇ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಎಂಬ ಹೆಮ್ಮೆ 


೬೨ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಇಲ್ಲವೆ ಹಟಿವಾದರೂ ಯಾಕೆ ? ಭೀತಿ-ಲೋಭ-ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಗಳ ನೀತಿಗೆ 
ಗೀತೆಯೆ ಈ ಖಂಡತುಂಡ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ : 


9ಡಿ ಪ್ರಸ್ಪಿತಾಂ ವಾಚಂ ಪ ಪ್ರ ವದಂತ್ಯನಿಪಶ್ಚಿತಃ 
ವೇದವಾದರತಾ$ ಪಾರ್ಥ ನಾನ್ಯ ದಸ ತಿ ವಾದಿನಃ | 


ಕಾವರಾತ್ಮಾನಃ ಸ [ರ್ಗಪರಾ ಜನ್ಮ ಕರ್ಮಫಲಪ್ರದಾಂ 
ಕ್ರಿ ಬಹುದೆ ಭೋಗೈಶ ಕೈರ್ಯಗತಿಂಪ ಪ್ರ ತಿ|| 


ಭೋಗೈಶ್ಶ್ಚರ್ಯಪ್ರಸಕ್ತಾನಾಂ ತಯಾಪಹೃತಚೇಶಸಾಂ 

ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಿಕಾ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಮಾಧೌ ನ ವಿಧೀಯತೇ ॥ 

ತ್ರೈ ಗುಣ್ಯವಿಷಯಾ ನೇದಾ ನಿಸ್ರೈ ಗುಣ್ಣೋ ಭವಾರ್ಜುನ 

ನಿರ್ದ್ದಂದ್ರೋ ನಿತ್ಯಸತ್ತ್ಯಸ್ಥೋ ನಿರ್ಯೋಗಕಶ್ಷೇಮ ಆತ್ಮವಾನ೯॥ (೨.೪೨-೪೫) 


: ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಸಾರಿದ ಫಲಗಳನ್ನೆ ನಂಬಿ. ಮಾತನಾಡುವವರು, ಅದಕ್ಕೆ 
`ಮಿಕ್ಕುದು ಇಲ್ಲವೆನುವವರು ಅಜ್ಞ ರು; ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ 
ಕ್ರಿಯೆ ಗಾಗಿ ಫಲ ದೊರ ಕುವುಜಿಂದೂ`ಸ ಸ್ಪರ್ಗ ಸಿಕ್ಕುವುದೆಂದೂ ಉಪಭೋಗ- 
ಐಶ್ವರ್ಯಾದಿಗಳು ಲಭಿಸುವುವೆಂದೂ ಈ ಆಸೆಬುರುಕರ ನಂಬುಗೆ, ಅಂತಹ 
ಫಲಗಳಿಗಾಗಿ ( ಎಂದರೆ ಅವುಗಳ ಆಸೆಗಾಗಿ) ಇವರ ( ನಿರ್ಣಯಾತ್ಮಕ) 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಸ್ಕಿ ರತೆ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ; ತಾರತಮ್ಯಾತ್ಮ ಕವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯೆ ವೇದ 
ಗಳಿಗಿದೆ ; ಆರ್ಮ್‌ ನೀನು ಈ ತಾರತಮ್ಯಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿ ಹಯಾ ಮೀರು 
ಎಂದರೆ ತಾನು-ಅನ್ಯರು ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು ಬೇಕು-ಬೇಡ ಮರಾ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ನು ಮೀರಿ ನಿನ್ನ ೦ತೆಯೆ ವಿಕಷ್ಟದು ಎಂದು ತಿಳಿ. 


ತಾನು-ಅನ್ಭರು ಎಂಬ ದೃಷ್ಟಿಯನ್ಸಿ ಟ್ಟಾಗ, ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು ಎಂದು ತಿಳಿ 
ವಾಗ, ಬೇಕು-ಬೇಡ ಎನುವಾಗ ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಎನಿಸುವು 
ದೆಂಬ ಮಾತು ಸೂಕ್ಶ್ಮವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿದಕ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಅನ್ಯರ ಕಲ್ಪನೆ 
ಅಳಿವಲ್ಲಿ ಭೀತಿ ಇಲ್ಲ, *ಡಕು ಎಂಬದಿರದಾಗ ಲೋಭವವಿಲ್ಲ, ಬೇಕು-ಬೇಡ ವೃತ್ತಿ 
ಇಲ್ಲದಿರಲು ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಸಂಕೋಲೆ ಇಲ್ಲ; ಹೀಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ 
ಶ್ಲೋಕಗಳ ತಾತ್ಪರ್ಯಾರ್ಥವನ್ನೆ ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ವಿವೇಚಿಸಿರುವೆವೆಂದೂ ಈ 
ವಿವೇಚನೆಯಲ್ಲಿ ಅಸಂಬದ್ಧತೆ ಇಲ್ಲವೆ ಅಪ್ರಾಮನಾಣಿಕತೆ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ವಾಚಕರಿಗೆ 
ತೋರಬಹುದಾಗಿದೆ. 


ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸವಮಕಾಜ ಎಂಬುವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವಾಗಿವೆ ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು 
ರೀತಿಯಿಂದ ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಬಹುದು. ನೈಸರ್ಗಿಕವಾದುದು ಪ್ರಗತಿಗೆ 
( ಇಲ್ಲವೆ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧಕವಿರುವುದೆಂದೂ ಅನ್ಫಸರ್ಗಿವ್ವ ರುಗೆ: 


ಬೆಳನಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೩೩ 


ಬಾಧಕವಿರುವುದೆಂದೂ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮವನ್ನು ಮೇಲೆ ಅನೇಕಸಲ ಕಾಣಿಸಿ 
ಶ್ಹೀವೆೆೆ ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ ಇವು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕವೆಂದು ಕಂಡುಬಂದರೆ 
ಅವು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವೆಂದಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ?.. ಇಂದು. ದೇವ-ಧರ್ಮ-ಸಮಾಜ 
ಮೊದಲಾದ ಸಂಸ್ಥೆ (88508008) ಗಳಿಗೆ ಮಾನವನ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಯಾವ 
ಸ್ಥಾನವಿದೆ ? ಒಂದೇ ವತಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇಂತಹ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಜನಕನಾದ 
ಮಾನವನು ಈ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗಾಗಿಯೆ ತನ್ನ ಸ್ಪಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ 
ಇಂದಿನ ವರೆಗಿನ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡುತ್ತ ಬಂದರೆ ಇಂದು--ಯಾವುದಕ್ತೆ 
ನಾವು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೇಲು ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎನ್ನು ವೆವೊ ಅ೦ತಹ ಕಾಲದಲ್ಲಿ-- 
ಮಾನವನು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕಳೆದುಕೊ೦ಡ ಉದಾಹರಣೆಗಳೆ ಹೆಚ್ಚಾ 
ಗುತ್ತಲಿವೆ... ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದೇವನನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಯಮದೇವ 
ನನ್ನು ಕಾಣಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು; ಧರ್ಮವನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ವ್ರಾತ್ಯ' ನೆನಿಸಿ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯನಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು ; ಅ೦ದಿನಿ೦ದ ಇಂದಿಗೂ ಕುಟುಂಬಸಂಸ್ಕೆಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವವನಿಗೇ ಆಸ್ತಿ-ಆದಾಯಗಳ ಅನುಕೂಲತೆ ಇದೆ ; ಇಂದು “ರಾಷ್ಟ್ರ' 
(5£೩£6) ಎಂಬ ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ್ಳದವರಿಗೆ ಸಂರಕ್ಷ್ಮಣೆಯೆ ಸಿಕ್ಕುವಂತಿಲ್ಲ; 
ಸದ್ಯಕ್ಕಂತೂ ರಾಷ್ಟ್ರ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ರಾಷ್ಟ್ರಾ)ದ್ರೈತ (ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಎ೦ಬುದೆ. ಸತ್ಯ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಂಬುದು ಮಿಥ್ಯಾ) ವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ 
ಕ್ಷೇಮ ಎಂಬ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಪಸರಿಸುತ್ತಲಿದೆ. ಹೀಗೆ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂದರೆ 
ಮಾನವಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅಳಿಗಾಲ ಎಂದು ಸೂತ್ರವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಯಾವ 
ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನಗಳಾಗಬೇಕಿದ್ದಿತೊ ಆ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಕೋಲೆಯಾಗಿವೆ.  ಅದಕಾಗಿಯೆ « ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ :ಬಂಧನ' ಎಂದು ಈ 
ಪ್ರಕರಣಸ್ಕೆ ಹೆಸರು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದು, "ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ನಾವು ಇರಬೇಕಾ 
ಗಿದೆಯೊ ' ಮುಂತಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಅರ್ಜುನನ ವಠಾತಿನಲ್ಲಿ ವಾನವ-ವಹಾನವರ ಪರಸ್ಪರ 
ಟವಹಾರ-ಸಂಬಂಧ ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗಿದೆ, ಆ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಮೂಲವೃತ್ತಿಗಳಾದ 
ಸ್ವಾರ್ಥ-ಪರಾರ್ಥಗಳು ಸೂಚಿತವಾಗಿವೆ, ಆದರೆ ಅವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಇಂದಿನ ವರೆಗಿನ ಈ ವ್ಯವಹಾರ ಸಂಬಂಧವು ಮಾನವನಿಗೆ ಬಂಧಕವೆ 
ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಕಂಡುಬರುವುದು.. : ಯಾಕೆಂದರೆ ಗೀತೆಯ ಮಠಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವು 
ದಾದರೆ ಆಸುರೀವೃತ್ತಿ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಫೆ ಸೀರಿತವಾಗಿದೆ;-- 

ಇದಮದ್ಯ ಮಯಾ ಲಬ್ಧ ಮಿಮಂ ಪ್ರಾಪ್ಸ್ಯೇ ಮನೋರಥಂ 

ಇದಮಸ್ತೀದಮಸನಿ ಮೇ ಭವಿಷ್ಯತಿ ಪುನರ್ಧನಂ ॥ 

ಅಸೌ ಮಯಾ ಹತಃ ಶತ್ರುಃ ಹನಿಷ್ಯೇ ಚಾಪರಾನನಿ 

ಈಶ್ವರೋಹಮಹಂ ಭೋಗೀ ಸಿದ್ಧೋಹಂ ಬಲವಾನ" ಸುಖೀ || 


... ೧9-೪೫೭೦ 


“1 


ಓಟ. 


೬೪ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗೆ' 


ಆಧ್ಯೋಭಿಜನವಾನಸ್ಮಿ ಕೋನ್ಯೋಸ್ತಿ ಸದೃಶೋ ಮಯಾ 

ಯಕ್ಷ್ಯೇ ದಾಸ್ಯಾಮಿಂ ಮೋದಿಷ್ಕೇ ಇತ್ಯಜ್ಞ್ವಾ ನನಿಮೋಹಿತಾಃ ॥| 
ಅನೇಕಚಿತ್ತನಿಭಾಂತಾ ಮೋಹಜಾಲಸವರಾವೃತಾ$ 

ಪ್ರಸಕ್ತಾಃ ಕಾಮಭೋಗೇಷು ಪತಂತಿ ನರಕೇಶುಚೌ ( ೧೬; ೧-೧೬) 


" ಇದನ್ನು ದೊರಕಿಸಿದೆ, ಇನ್ನೊಂದನ್ನೂ ದೊರಕಿಸುವೆ, ಇಷಿ. ದೆ; ಇನ್ನಿಷ್ಟೂ 
ಬರುವುದಿದೆ; ಈ ಶತ್ರುವನ್ನು ಧ್ವಂಸಗೊಳಿಸಿದೆ, ಮಿಕ್ಕುವರನ್ನೂ ಮಣ್ಣ್ಯುಗೂಡಿ 
ಸುವ, ನಾನೇ ಬಲಿಷ್ಠ, ನಾನೇ ಸುಖಿ, ನಾನೇ ಸರ್ವಸಿದ್ಧಿಸಂಪನ್ನ, ಸರ್ವ 
ಗುಣಧನಸಂಪನ್ಮ್ನ, ನನಗಾರು ಸಮಾನರು ; ಧರ್ಮ ಮಾಡುವೆ, ದಾನ 
ಮಾಡುವೆ, ಸ್ವರ್ಗ ದೊರಕಿಸುವೆ; ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳು ಅಜ್ಞಾನ; ಪ್ರ 
ಅಜ್ಜ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕವನ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸ್ಥಿರತೆ ಇಲ್ಲ; ವಾಸನೆಯಿಂದ ವಾಸನೆಗೆ 
ಭೋಗದಿಂದ ಭೋಗಕ್ಕೆ ಬೀಸಾಡಿ ನರಕದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವನು ಇಂತಹನು ಫಿ 
ಶತ್ರು-ಸುಖ-ನನ್ನ ಸರಿ ಯಾರು ಎಂಬ ಮೂರು ಮಾತುಗಳೂ ಭೀತಿ-ಲೋಭ- 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ಎಂಬ ಮೂರು ವೃತ್ತಿಗಳ ಉದಾಹರಣೆಗಳಂತೆಯೆ ಇವೆಯಲ್ಲವೆ? 


ಪ 


ತಾನು ಯುದ್ಧ ಮಾಡದುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಕಾಣಿಸಿದ "ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ 
ಕಾಂಕ್ಸಿತಂ ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಃ ಸ:ಖಾನಿ ಚ' ಎಂಬ ಕಾರಣದ ಯುಕ್ಮಾ 
ಯುಕ್ಕತೆಯನ್ನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ಮವಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ತಾನು- 
ತನ್ನವರು, ಶತ್ರು-ಸಂಹಾರ, ಒಜಯ-ಅಪಜಯ ಎಂಬ ಮನೋವೃತ್ತಿಯ ಮನುಷ್ಯ 
ನಿಗೆ ಪರಾರ್ಥಪುರಾಣದ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ, ಮಾನವಪ್ರಚಂಡದ ಇತಿಹಾಸವೆ ಅದಕ್ಕೆ 
ಸಾಕ್ಚಿಯಾಗಿದೆ : ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. "ಯುದ್ಧ ಮಾಡಿದರೆ. ಇವರು 
ಸಾಯುವರು, ಯಾರ ಸಲುವಾಗಿ ಯುದ್ಧಮಾಡುವುದು ' ಏಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಒಂದು 
ಕಡೆಗಿದ್ದರೆ, "ಯುದ್ಧಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಅವರು ನಗುವರಲ್ಲ, ಅಪಹಾಸ್ಯ ಮಾಡುವರಲ್ಲ' 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆಗಿದೆ! ಇಂತಹ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವರ್ತಿಸುವುದು 
ಹೇಗೆ? . ಇವರು-ಅವರು. ಎಂಬ ಸ್ವಾರ್ಥ- ಪರಾರ್ಥಪರ ಧೋರಣೆಯೆ 
ತಪ್ಪಾದುದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ. ಎರಡೂ ದಂಡೆಗಳನ್ನು ದೂರದಲ್ಲಿ ನೋಡಿ 
ಹೆದರಿ ಕೈಚಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುವುದಕ್ಕಿಂತ, ಕೈಸೋಲುವವರೆಗೆ ಈಜುವುದೆ ಮೇಲು 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಯುಕ್ಕಿವಾದ. ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದರೆ ಈಜುವುದು ಮೊದಲ ವಿಚಾರ 
ವಾಗಬೇಕು, ಕೈಸೋತರೆ ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಸಂಶಯವಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ " ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಅವರ ಸಲುವಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ಇವರ 
ಸಲುವಾಗಿ ಅಲ್ಲ, ನಿನ್ರ ಸಲುವಾಗಿಯೂ ಅಲ್ಲ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿನ್ನ ಬುದ್ದಿ” 


ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕಳೆಯ:ವುದು, ನೀನು ಎಂದಿಗೂ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿಲಾರೆ. 


ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೭೫ 


ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವುದು ನಿನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ--ಅದಕಾಗಿ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡು ' 
ದು ಉತ್ತರ. ಈ ಉತ ರವ ಎಷ್ಟು ಸ್ಸೂ ರ್ತಿದಾಯಕವೆನಿಸುವುದೊ ಅಷ್ಟೆ 
ಸಂದಿಗ _ವೂ ಎನಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದರೇನು ? ಅದೊಂದು ಧರ 
ಇಲ್ಲವೆ " ೀಯವೆ ? ಇದೇ ಒಂದು, ಒಂದೇ ಒಂದು ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ಅರಿಯುವುದು 
ಹೇಗೆ ; ? ಎಂದು ಮುಂತಾದ ಅನೇಕ ಶಂಕೆಗಳ ಸಮಾಧಾನವಾಗದ ಹೊರತು ಈ 
ಉತ್ತರಕ್ಕೆ ಸುಸ೦ಬದ್ದತೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಆ ವಿಷಯವನ್ನು *ೆಲಹೊತ್ತಿನ 
ವಶೆಗೆ ತಡೆದು ತನಗೆ ಯುವ ಬೇಡ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನು ಸಳವ ಅನ 
ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳನು ಬಲಾ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿವೇಜಿಸುವಾ. 


೩. ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ 


೧ 


ರಣಾಂಗಣದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಅರ್ಜುನನ ಮುಸಃಸ್ಥಿತಿ ಎ೦ತಹದಿತ್ತೆ೦ಬುದನ್ನು 
ಹಿಂದೆ ಒಂದೆರಡು ಸಲ ವಿವರವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಕಾಯ್ದ ಕಬ್ಬಿಣದ ಮೇಲೆ 
ಬೀಳುವ ನೀರಹನಿಗಳಂತೆ ಕ್ಫ್ಸ ಬ್ಬವಾದ ಅರ್ಜುನನ ಹೃದಯದ ಮಲೆ ವಿಚಾರ 
ಗಳು ಒಂದೊಂದಾಗಿ ಸುಯ್ಸು ಜತಿ ವೆ. ಒಂದು ಹನಿಯೂ ಕ್ಷಣಕಾಲ ಸ್ಥಿರವಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲದಂತೆ ಒಂದು ಸಾಂತ್‌ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಟಬುದಂತಾನಿದೆ, ಆಕಾ. 
"ಯುದ್ಧಬೇಡ' ಏಂಬ ವತಾತಿಗೆ ಅರ್ಜುನನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿ 
ಸುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಳಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಕಾರಣವೂ ಇದೆ ;-- 


ಏತಾನ್ನ ಹಂತುಮಿಚ್ಛಾನಿ ಘೃೈತೋಂಹಿ ಮಧುಸೂದನ 
ಅನಿ ತ್ರೈಲೋಕೃ ರಾಜ್ಯಸ್ಯ ಹೇತೋಃ ಕಿಂನು ಮಹೀಕೃ ಠೇ॥ 


ಶನ ಕಾನಿ ಸ್ರೀತಿಃ ಸ್ಯಾಜ್ಜನಾರ್ದನ 
(೧: ೩೫-೩೬ಅ) 
ಅವರು ನನ್ನನ್ನು ಕೊಂದರೂ ಇವರನ್ನು ನಾನು ಕೊಲ್ಲಲಾರೆ; ಮೂರು 
ಲೋಕಗಳ ನೋ ಕ ಕೂಡ ಇವರನ್ನು ನಾನು ಕೊಲ್ಲಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ, 
ಇನು ಒಂದೇ ಒಂದು ಪೃ ಥ್ವಿಯ ರಾಜ್ಯದಾಸೆಯ ಮಾತೇನು ? ಜನಾರ್ದನನೆ, 
ಈ ಧೃತರಾಷ್ಟ್ರನ ಸ ನೆತನದವರನ್ನ್ನು _ ಕೊಂದರೆ. ನಮಗೆ ಯಾವ 


ಸಂತೋಷನವಿದೆ ?' 


ದಯೆಯಿಂದ ಕರಗಿದ ಧೀರಹೃದಯದಿಂದ ಇಂತಹ ಶಬ್ದಗಳು ಹೊರ 
ಹೊಮ್ಮಿದರೆ ಕೇಳುವವರು ಭಕ್ತಿ ಪರವಶರಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಇತಿಹಾಸ 
ದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಪ್ರವರ್ತಕರು, ಪ್ರಣ್ಯಪುರುಷರು ಇಂತಹ ದಯೆಯ ಸಂದೇಶ 
ವನ್ನೇ ಧರ್ಮವೆಂದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಅಪಾಯ-ವಧ್ಧೆ-ಹಿಂಸೆ ಇವು ಎಂದಿನಿಂದಲೂ 
ಭಕಾನವನ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಹ ಹೃದ ಕ್ಕೆ ಅಸಹೃ್ಯವೆನಿಸಿವೆ. ಆವೇಶ (0701೫೦೦೩೦೫) 
ವಿದ್ದಾಗ ಕೂಡ ಮಾಡಿದ ಹಿಂಸೆಗೆ ತ ಯ ಪ್ರತೀಕಾರವು ನಾಗರಳತೆಯ ಲಕ್ಮಣ 
ವೆನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿ ಟು ನೋಡಿದರೂ ಅರ್ಜುನನ ಮಾಘ 
ಸಯುಕ್ತಿಕ, ಸಮಾಜಪ್ರಗತಿಗೆ ಪೋಷಕ ಏನಿಸುತ್ಮಿವೆ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಇಂತಹ 
ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಮರಾತುಗಳನೈ ಲ್ಲ ಕೃಷ್ಣನು ಬಿರುಸಾಗಿ "ಆನಾರ್ಯ 
ಬಂಷ್ಮ, ಅಸ್ಪರ್ಗ್ಯ, ಅಕೀರ್ತಿಕಂ' ಎಂದು ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾನಲ್ಲ ' ಇದರ ರಹಸ್ಯವೇನು? 


ನಿಹತ್ಯ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಠ 


` ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೭೭ 


ಕೃಷ್ಣನ ನೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕರುಣೆಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲವೆ1? ಕೃಷ್ಣನ ವ್ಯವಹಾರಥೋರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಂಸೆಗಾಗಿ ಹೇಸಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆ? ಅಥವಾ--ಅರ್ಜುನನ ಪ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಲ್ಲಯೇ ಏನಾದ 
ಕೊಂದು ತೊಡಕಿದೆಯೆ ? 
ಶಿ 

ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರವನ್ನು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮೆವಾಗಿ ವಿಂಗಡಿಸಿ ನೋಡಿದರೆ ಮೇಲಿನ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಸರಿಯಾದ ಉತ್ತರವು ಹೊರಡಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವು 
ದೇನ?" ನಾನು ಇವರನು ಸ ಕೊಲ್ಲುವ ದಿಲ್ಲ.' ಈ ವಾಕ್ಯವು ವ್ಯಾಕರಣದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಎಷ್ಟು ಸರಿಯಾಗಿಜೆಯೊ. ಅಷ್ಟೆ ವಿಚಾರದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕ್ಲಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 
ಸ್ಥೂಲದೃಷ್ಟಿ ಜಾ ನೋಡುವಾ, ಸೂಕ | ಸರಾಗಣೂ ಚನ ಆಗ 
ಇಚ ತರ ಆ ಕ್ಲಿಷ್ಟ ಸರಣಿ, ಅರ್ಜುನನು " ನಾನು ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' 
ಎನುವಾಗ "ಯುದ್ಧವೆ "ಜೇಡ' ಎ೦ದು ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೊ ಅಥವಾ "ಯುದ್ಧ 
ನಡೆಯಲಿ ನಡೆಯದಿರಲಿ, ತನಗೆ ಅದರ ಸಂಬಂಧ ಬೇಡ' ಎಂದು ಅಭಿಪ್ಪಾಯವೊ? | 
ಹಿಂಸೆಗಾಗಿ ಹೇಸಿಕೆಯಾಗಲಿ ಅನ್ಯರ ಅಜ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕ್ವಾಗಿ ಕನಿಕರವಾಗಲಿ ಅವನ 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿದ್ದರೆ " ಕೃಷ್ಣಾ, ಈ ಜದ _ವೇ. ಬೇಡ, ಯಾರೂ ಹಿಂಸೆ ಮಾಡ 
ಬಾರದು, ಯಾರಿಗೂ 'ಸಾಸಾಡಿ! ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಾಗಿತ್ತಲ್ಲವೆ? 
ಕರುಣೆಯಮಾಗಲಿ ಹಿಂಸೆಗಾಗಿ ಅಸಹನೆಯಾಗಲಿ ಅರ್ಜುನನಿಗಿರಲಿಲ್ಲ ವೆಂಬುದು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? " ಫಘ್ನತೋಪಿ, ಇವರು ನನ್ನನ್ನು ಕೊಂದರೂ ' ತಾನು 
ಮಾತ್ರ ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ ಎನುತ್ತಾನೆ. ಹಾಗೆಂದರೇನಾಯಿತು? ಮಿಕ್ತು 
ಅನೇಕರು, ಗುರುಗಳು, ಹಿರಿಯರು, ಆಪ್ಮರು, ಇಷ್ಟರು, ತನ್ನವರು, ತನ್ನ 
ಸಹೋದರರು--ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಒಂದು ಕಡೆ ತಾನೊಬ್ಬನೆ ಇನ್ನೊಂದು ಸಡೆ | 
ವಿಕ್ಯವರು ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡಲಿ, ತನಗೆ ಮಾತ್ರ ಅದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಬೇಡ ! 
ಕರುಣಾಪೂರಿತವಾಗಿ ತೋರುವ ಅರ್ಜುನನ ಶಬ್ದಗಳು ಹೀಗೆ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಲ್ಲಿ 
ಕೇವಲ ಸ್ತಾ ಎರ್ಥಪ್ರೇರಿತ ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಇದೇ ಅರ್ಜುನನು ಇನ್ನೊಂದು ಗಳಿಗೆ 
ಯಲ್ಲಿ " ಸ್ವಜನಂಹಿ ಕಥಂ ಹತ್ತಾ' ಎನುತ್ತಾನೆ! ಇದೆಂತಹ ಬುದ್ಧಿ ಸಕಾಲುಷ್ಯ ! 
ಇದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ "ಅಕೀರ್ತಿಕರ', ಇದೆಂತಹ -ಸಾ ರ್ಥ | ! ಇದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
"ಅನಾರ್ಯಜುಷ್ಟ', ೆ 

ಆದರೆ *ರ್ಜುನನ ು ಅಸ್ವರಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ಬೇರಾಗಿಸಿ "ನಾನು ' ಎನ್ನು ವುದಕ್ಕೆ 
ಮೇಲೆ ತೋರಿಸಿದಷ್ಟೆ ಧ.ರಿತಾರ್ಥವಿಲ್ಲ; ಅಷ್ಟೇ ಇದ್ದು ದಾದರೆ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ 
ಕಠೋರ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಅದನ್ನು ಸಜ  ಚಾಗಳ್ನಿ. ಟನಹ' "ನಾನು 
ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ, ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ನನಗೆ ಬೇಡ ' 
ಎ೦ಬ ಅರ್ಜ್ಜನನ *ಾಸಚಟ 'ಡುಷ್ಟ ವಾಗಿದೆ, ಬುದ್ಧಿ ಗೆ. ದಾರಿಯೆ ತಪ್ಪಿದೆ 
ಎಂದು. ಸೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ; ಇಲ್ಲವಾದರೆ "ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ 
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೭೮ ಆರ್ಜುನವಿಸಾಡದಯೋಗ 


ಇಷ್ಟೊಂದುದ್ದ ಮೀಮಾಂಸೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನಿಜವಾಗಿ 
ನೋಡಿದರೆ. " ನಾನು '. ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಇದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎ೦ದು 
ಸಂದೇಹ ಬರುವಂತಿದೆ. " ನಾನು ' ಎಏನುವಾಗ ಒಂದು-ಇನ್ಕೊಂಡು ಎಂದು 
ವಿಂಗಡಿಸುವ ವಿಚಾರವಿರುವುದು. ವಿಕ್ವವರಿಂದ ಭಿನ್ನ ವಾದ ತನ್ನ ದೆ. ಒಂದು 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಳ್ಳ ವ್ಯಕ್ತಿ ಇಲ್ಲವೆ ವಸ್ತು ತಾನು ಎಂದು. « ನಾನು' ಎನುವಾಗಿದ್ದ 
ವಿಚಾರಸರಣಿ. ಈ ಭೇದ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು ಒಂದು ನಿವಿಂಷ ಒಪ್ಪೋಣ. ಹಾಗೆ 
ಒಪ್ಪಿದರೂ ನಾನು ' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಾಗಬಹುದೆ? ಅರ್ಜುನನು "* ನಾನು' 
ಎನುವಾಗ ಅವನ ಯಾವ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವು ಅ ಸ್ಲಸತವಾಗಿದೆ. ಪಂಡುಪುತ್ರನಾದ 
ಅರ್ಜುನನೆ, ಕುಂತೀಸುತನಾದ ಅರ್ಜುನನೆ, ದ್ರೌಪದಿಯ ಪತಿಯಾದ ಅರ್ಜುನನ್ಕೆ 
ಪಾಂಡವರ ಸಹೋದರನಾದ ಸಸ ಚ್‌ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಫ್ರೇಳ 
ಬಹುದಲ್ಲವೆ? ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಂಬುದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ವಸ್ತು ಆಗಿದ್ದರೆ ನಾನು 
ಎ೦ಬುದಸ್ಟೆ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ, ನಿಶ್ಚಿತವಾದ, ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಅರ್ಥವಿರಬಹು 
ದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಕಾಲಾನುಗತ ಶಕ್ಕಿಗಳ, ದೇಶಾನುಗತ ಸಂಬಂಧಗಳ ಸಮೂಹ 
ವೆನಿಸುವಂತೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನವಿರಲು. " ನಾನು” ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವೇನು ? 
ಕ್ಪತ್ರಿಯನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಕ್ಟಾತ್ರಧರ್ಮವಿದೆ, ಪಂಡುಪುತ್ರನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ವಿತ್ಯದಾಯಾದವಿದೆ, ಪಾಂಡವಸಹೋದರನಾದ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ವಿಕ್ಕವರ ಧನ- 
ಮಾನ-ಸುಖ-ದು&ಖಗಳಲ್ಲಿ ಅಂಶವಿದೆ; ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳಿಂದ ಶರೀರ-ಹೃದಯ, 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿದ್ದುದರಿಂದ  ಆಸ್ಥಿ-ಅಧಿಕಾರ, ಜಾತಿಯಲ್ಲಿದ್ದುದರಿಂದ ಶಿಕ್ಷಣ 
ಹೀಗೆ ಪರಿವರ್ತನೀಯ (೪೩ಗ೫)16) ಶಕ್ಕಿಸಂಬಂಧಗಳಿಂದಲೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಎನಿಸುತ್ತಿರು 
ವಾಗ ಆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ತನ ದೇ ಎನಿಸಬಹುದಾದ ವೈಶಿಷ್ಟ ಸನಲ್ಲಿಂದ ಬರುವುದು) 

ಹ ುಸ್ಯಾನ ಜೀವನವನ್ನು . ಸೂಕ್ತ ಸ ಕ್ರಿವಾಗಿ ನಿರೀಕ್ಸಿ ಸಿದರೆ ಈ «ನಾನು? 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಎಷ್ಟು ಅಸಂಬದ್ಧವಿದೆ ಹೇ ಷ್ಟ ವಾಗುವುದು; 
ಹುಟ್ಟಿ ನಿಂದ ಸಾವಿನ ವರೆಗೆ ವಾಸುಜ್ಯನ ಬೆಳ 'ವಣಿಗೆಯನ್ನು ಸ ಇದೇ 
ಮಾತು ಸೃಷ್ಟ ಜನಿಸುವುದು: ದೇಹದ ಶಕ್ಕಿ-ಆಕಾರ-ಅವಯವಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆ 
ಗಳಾಗುವುವು; ಹೃದಯ- ಬುದ್ದಿ ಇಮುನ ರೃ ಗಳ ಇಚ್ಛಾ ನಿಚ್ಚ -ಒಲಾಬಲ- ಯೋಗ್ಯತಾ 
ಯೋಗ್ಯ ತೆಗಳಲ್ಲಿ ಮೂಲಸ್ಜಿ ತಿಗೆ ಮತ್ತೆ ಟಿ ಬಾರದಂತಹ ॥ ದಲಾಘಕ ಟು ! 
ವುವ್ರ; 'ನ್ಯವಹಾರ- ಜಾ -ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳೂ ಬೇರೆಯಾಗುತ್ತಲೇ ನಡೆಯುವುವು. 
ಇಂತಹ ಮನುಷ್ಯನು. « ನಾನು' ಎಂದರೆ. "ಯಾವ ನೀನು ?' ಎಂದೇ ಶೇಳ 
ಬೇಕಾಗುವುದಲ್ಲವೆ ? 

ಇನ್ನೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ " ನಾನು' ಎಂಬುದರ ವೀಮಾಂಸೆಯನ್ನು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಬಹುದಂ. ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನೆ ಉದಾಹರಣೆ 
ಯಾಗಿಟು ಶಕೊಂಡು ನೋಡೋಣ " ನಾನು ಇವರನ್ನು ಸಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎನ್ನುವ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೭೯ 


ಅರ್ಜುನನೆ ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡುವನೆಂದು ತಿಳಿಯುವಾ. 
ಅರ್ಜುನನು ಹೆಸರಾದ ವೀರನು, ಆತನದು ತಪ್ಪದ ಗುರಿ; ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಪ್ರಾರಂಭ 
ವಾಗಿದೆ; ಎಲ್ಲಿಯೊ ಒಂದು ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸೈನಿಕ ಸಾಲುಗಳ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ 

ು ಸ್ಫೆನಿಕನಿದ್ದಾನೆ; ಗಾಂಡೀವದ ಓಂಕಾರವನ್ನು ಕೇಳಿದೊಡನೆಯೆ ಪ್ರಾಣ 
ಬಿಡುವನು ; ಅರ್ಜುನನು ಬಿಟ್ಟಿ ಬಾಣಕ್ಟೂ ಅವನಿಗೂ ಸೃತಯುಗ-ಸಲಿಯುಗ 
ಗಳಷ್ಟು ಅಂತರವಿದೆ; ಆದರೂ ಅವನು ಸಾಯುವನು. ಅವನನ್ನು ಕೊಂದವರು 
ಯಾರು? ರಥದ ಗಾಲಿಯನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಲು ಇಳಿದ ಕರ್ಣನನ್ನು ಅರ್ಜುನನು 
ಕೊಂದನೆಂದು ಮುಂದೆ ಕತೆ ಇದೆಯಲ್ಲವೆ? ಆದರೆ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಕರ್ಣನ ಸಾವಿಗೆ 
ಅರ್ಜುನನು ಕಾರಣನಾದನೆ ? ರಥ, ಅದರ ಗಾಲಿ, ಅದರ ಕೆಳಗಿದ್ದ ತಗ್ಗು-ದಿನ್ನೆಯ 
ನೆಲ, ಕರ್ಣನು ಕೆಳಗಿಳಿದದ್ದು--ಇವೂ ಕರ್ಣನ ಸಾವಿಗೆ ಕಾರಣಗಳಲ್ಲವೆ? ಯಾರಿಗೆ 
ಶಕ್ತಿ ಕಡಮೆ ಇದೆ, ಯಾರಿಗೆ ವಯಸ್ಸಾಗಿದೆ, ಯಾರು ಇನ್ನೊಂದು ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ದ್ವಾರೆ--ಹೀಗೆ ಅನೇಕರಿಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಬಾಣಗಳ ಹೊಡೆತ ಒಂದಲ್ಲದೇದಿಕ್ಕು ಅನೇಕ: 
ಸಹಕಾರಿ ಸಂಗತಿಗಳು ಸಾವನ್ನು ತರಬಹುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ " ನಾನೇ ಇವರನ್ನು 
ಕೊಲ್ಲುವವನು, ನನ್ಸಿ೦ದಲೆ ಇವರು ಸಾವಿಗೀಡಾದರು ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳು 
ವುಡು ಹೇಗೆ? 


ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನು * ನಾನು ' ಎನುವಾಗ ಅವನ ವಿಚಾರಸರಣಿ ತಪ್ಪಾದ 
ದ್ದಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮುಂದೆ ಕೃಷ್ಣನು ಅವನಿಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು :-- 


ಕಾಲೋಂಸ್ಮಿ ಲೋಕಕ್ಸೆಯಕೃತ್‌ ಪ್ರವೃದ್ಧೋ 


ಲೋಕಾನ್‌ ಸಮಾಾಹರ್ತುಮಿಹ ಪ್ರವೃತ್ತಃ | (೧೧: ೩೨) 
ಮಯ್ಯ ವೇತೇ ನಿಹತಾಃ ಪೂರ್ವಮೇವ 
ನಿಮಿತ್ತ ಮಾತ್ರಂ ಭವ ಸವ್ಯಸಾಚಿನ*॥ (೧೧:೩೩) 


"ಲೋಕನಾಶಕನಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿಂತ ಕಾಲ ನಾನು; ಲೋಕಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲಾ ನುಂಗ 
ತೊಡಗಿದ್ದೇನೆ. ... ಈ ಮುಂಚಿತವಾಗಿಯೆ ಇವರೆಲ್ಲರನ್ನು ನಾನು ಸಂಹರಿಸಿ 
ದ್ವೇನೆ.. ನೀನೇನೋ ಸವ್ಯಸಾಚಿ ಇರಬಹುದು, ಆದರೆ ಇವರ ಸಂಹಾರದಲ್ಲಿ 
ನೀನು ಕೇವಲ ನಿಮಿತ್ತ ( ನೆಪ )ವಾಗಬಲ್ಲೆ. ' 


ಹುಟ್ಟು-ಸಾವು- ಬೆಳವಣಿಗೆಗಳು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅಧೀನವಾ!, ವೆ, ಮಾನವನಿಗಲ್ಲ; 
ಎ೦ದರೆ ಕಾಲದ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ ಎಂದೇ (ಮತ್ತು ಇರುವವರೆಗೆ ಮಾತ್ರ) ಹುಟ್ಟು- 
ಸಾವುಗಳಿವೆ; ಅದಕಾಗಿ ಅವುಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಕಾಲ. ಈ ಕಾಲವು ಸಮುದ್ರ 
ದಂತೆ, ಮಿಕ್ವು ಕಾರಣಗಳು ತೆರೆಗಳಂತೆ; ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ತೇಲುವ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು 
ದಂಡೆಗೆ ನೂಕಲು ತೆರೆಗಳು ಕಾರಣವೆಂದರೆ . "ಯಾವ ತೆರೆ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಉತ್ತರ 


ವಿಲ್ಲ; ಸಮುದ್ರವೆ ಕಾರಣ. ಅದರಂತೆ ಇಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಕಾರಣನೆನಿಸದೆ ಕಾಲವೆ 


೮೦ ಅರ್ಜುನನಿಷಾದಯೋಗ 


ಕಾರಣವೆನಿಸಬಹುದು. ಇರಲಿ, ಈ ಮಾತಿನ ಹೆಚ್ಚು ಚರ್ಜೆ ಇಲ್ಲಿ ಅಪ್ರಸ್ಮುತ 
ವೆನಿಸಬಹುದು. ಸದ್ಯ ದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು " "ಯುದ್ಧ ಬೇಡ ' ಎನ್ನುವು 
ದಕ್ಕೆ ತೋರಿಸಿದ ಕಾರಣದ ಮೂಲಕಲ್ಪನೆಯೆ ಹೇಗೆ ತಪ್ಪಾ ದದ್ದಿ ದೆ ಎಂಬುದು 
ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯಿಂದ ಹೊಳೆದಿರಲು ಸಾಕು. 
ಷ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳಿಗೆ ಕಾಲವೆ. ಕಾರಣ. ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. 
ಆದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯಸ್ವೆ ತಾರದೆ ಅರ್ಜುನನು "ನಾನು ಚ ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎನು 
ವಾಗ ಇನ್ನೊ. 0ದು ಬ:ದಿ ದೋಷಕ್ಕೆ ಪ ಪಾತ್ರ ನಾಗಿದ್ದಾನೆ ನೆ. "ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬು 
ದರ ಆರ. ಅಥವಾ ' ಕೊಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ' ಎನ. ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವೇನಿದ್ದಿತು? " ಕೊಲ್ಲುವುದು” ಎಂದರೆ ನೋವು ಇಲ್ಲವೆ ಸಾವು ಇವುಗಳನ್ನು 
ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವುದೆಂದಲ್ಲವೆ ? " ಇವರಿಗೆ ನೋವನ್ನಾಗಲಿ ಸಾವನ್ನಾಗಲಿ ಉಂಟು 
ಮಾಡಿದರೆ ನಮಗೇನು ಸಂತೋಷ ?' ಎಂದು ಕೇಳುವಾಗ್ಯ " ನಮಗೆ ಸಂತೋಷ 
ವೆಲ್ಲಿಯದು, ದುಃಖವಾಗುವುದೆ. ಖಂಡಿತ ಎಂದು. ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, 
ನೋವು ಇಲ್ಲವೆ. ಸಾವು ಅನಿಷ್ಟ ವಾದುದು, ಕೆಟ್ಟುದ ದು: ಎಂದು ಸಾವಣಾನ್ಯ ರಂತೆ 
ಆಜೂ ತಿಳಿದಿರುವನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದ್ದಲ್ಲವೆ ) ಸಾಮಾನ್ಯ ವಾಗಿ :ಪ ತಿಯೊಂದು 
ಜೇಲು ತನ್ನ ಅನೇಕ ಭ್ಯೂಧವಗಳಲ್ಲಿ ನೋವು ಅನಿಷ್ಟ ವು ದೆಂದು ಕಂಡು 
ನೋವು ಎ ಅನಿಷ್ಟ ವಾದದ್ದು ಎಂಬ ಸಿದ್ದಾ ೦ತವನ್ನು ನ್ನ್ನ ಅನುಕೂಲತೆ 
ಗಾಗಿ ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವುದು. ಕಲ್ಲಿ ಸಿಕೊಳ್ಳು ವುದು' ಎನ್ನ ಲು ಕಾರಣವೆಂದರೆ 
ನೋವು ಕೆ ಅನಿಷ್ಟ ವಾದುಡ; '"ಎಂಬ ಬ ಎ೦ತವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾದುದೂ 
ಅಲ್ಲ, ಸರಿಯಾದುದೂ ಅಲ್ಲ. ತಂದೆಯು ಮಕ್ಕ ಳನ್ನು ಟಟ ಗೆಳನಿನ್ರಿದು ನೋವೂ 
ಅಲ್ಲ ನ್ಯಾಯವಿರುದ್ಧವೂ ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಮನುಸ್ನ ಎತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೆಡೆ ಹೇಳಿದೆ * 
ಹಿರಿಯರು ಹುಡುಗರನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದು, ಧನಿಕರು ಬಡವರನ್ನು ಬೆತ್ಮಕ್ಕೆ 
ಗುರಿಮಾಡುವುದು, ಅಧಿಕಾರಿಯು ಅಂಜುಬುರುಕರನ್ನು "ಥಳಿಸುವದು,' 
ದೇಹವಧ ವಶಾಡಿದವನಿಗೆ ದೇಹಾಂತ ಶಿಕ್ಕೆಯನ್ನು ವಿಧಿ ಸುವ; ಸಾಹಸದ 
ಜ್‌ ಎತ್ಯುಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವುದು, ಸೈನಿಕರು ಸೈನಿಕರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು, 
ಧರ್ಮಿಷ್ಠನು ಧರ್ಮಲಂಡನನ್ನು ಕಡಿದೊಗೆವುದು೬ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿ 
ಗಳು ರೂಢಿಸಮ್ಮುತವಾದ ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೋವು ಎಂದರೆ ಅನಿಷ್ಟ 
ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯನಿಯಮವನ್ನು ಹೇಳಬಹುದೆ? ನೋವನ್ನು ೦ಟ) ಅತು 
ವ್ರದು ಅನಿಷ್ಟವಲ್ಲದೆ ಪಾಪವೂ ಏನಿಸುವುದು.. ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ಪೂರ್ತಿಯಾದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮುಂದೆ ಮಾಡುವವರಿದ್ದೇವೆ, 


* ಭಾರ್ಯಾ ಪುತ್ರಶ್ಚ ದಾಸಶ್ಚ ಪ್ರೇಷ್ಠೋ ಭ್ರಾತಾ ಚ ಸೋದರಃ | ಪ್ರಾಪ್ತಾ 
ಪರಾಧಾಸ್ತಾಡ್ಯಾಃ ಸ್ಕೂ ರಜ್ಜ್ಞ್ವಾ ವೇಣುದಲೇನ ವಾ| ( ಮ. ಸ್ಮೃ,೪, ೨೯೯) 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ಆಗಿ 


ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಒಹುದು. ಮೇಲೆ ಕಾಣಸಿದ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಲ್ಲಿ ನೋವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವುದು ಪಾಪವಂತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ, ತದ್ವಿರುದ್ದ 
ಪುಣ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯ ಎನಿಸುತ್ತಿದೆ | ' 


ನೋವಿನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಬಲವಾಗಿ ಸಾವಿಗೂ 
ಅನ್ತಯಿಸುವುವು. "ಸಾವು ಎಂಬುದು ಅನಿಷ್ಟ; ಸಾವನ್ನುಂಟುಮಾಡುವದು ಪಾಪ' 
ಎ೦ಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ವ್ಯವ 
ಹಾರದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೋ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿವೆ. ದುಷ್ಟರ ಸಂಹಾರದ ಕತೆಗಳೂ ಇದೇ 
ಮಾತಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿ. ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸಾಯುವ ಕ್ಸೃತಿಿಯನಿಗೆ ಸಾವು ಮೋಕ್ಷ 
ಸಾಧನವಾಗುವುದು ; ಬಡತನದಿಂದ, ರೋಗದಿಂದ, ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವ : 
ಅನೇಕ ಭಾರತೀಯರಿಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಸಾವೇ ಸುಖವೆನಿಸಬಹುದು. ಒಬ್ಬ 
ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ ಸಂಸಾರಿಗನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡಿರಿ. ತಾನು ಸಾಯು 
ವನು, ಯಾವಾಗ ಸಾಯಬಹುದೆಂಬುದರ ನಿಯಮವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ವಿಚಾರದಿಂದ 
ಇದ್ದಷ್ಟು ದಿನ ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ಸಾಹದಿಂದಲೂ ದಕ್ಸ್ಪತೆಯಿ೦ದಲೂ ದುಡಿದು, ಸಾಯು 
ವುದರೊಳಗಾಗಿ ಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ ನಿಶ್ಚಿಂತ ಜೀವನದ ತಳಹದಿಯನ್ನು ಹಾಕಲೆತ್ನಿಸು 
ವನು... ಈ ಸರ್ವಸಾವನನ್ಯ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಸಾವು ಅನಿಷ್ಟವಂತೂ ಅಲ್ಲವೇ ಅಲ್ಲ, 
ಅತ್ಯಂತ ಇಷ್ಟವಾದುದು ಎಂದು ತೋರುವುದಲ್ಲವೆ? 


ಇದಲ್ಲದೆ ಸಾವು ನಿಸರ್ಗದ ಒಂದು ರೂಢಿಯಾಗಿದೆ. ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿಯ 
"ಚಿರಂಜೀವಿ'ಗಳ ಕಟ್ಟುಕತೆಗಳನ್ನಷ್ಟು ಬಿಟ್ಟಿರೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಯಾವ ವಸ್ತುವೂ 
ಒಂದೇ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲೂ ಇದ್ದುದು ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ. "ಸಾವು 
ಎಂದರೇನೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಕಾಲದ ಕೋಷ್ಕ 'ಕದಿಂದಲೆ ಅದನ್ನು 
ಅಳೆಯಬೇಕಾಗುವುದು, ಹಾಗೆ ಅಳೆದರೆ ಮಾತ್ರ ತಿಳಿಯುವಂತಹ ಅರ್ಥ ಅದಕ್ಕೊದ 
ಗುವುದು. ಈ ಕಾಲದ ಕೋಷ ತದಲ್ಲಿ ಅಳೆದು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ ಸಾವು ಎಂದರೆ 
ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಅಭಾವ, ಅಸ್ತಿತ್ರದ ನಾಶವಲ್ಲ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಂದು ವಸ್ತುವು ಒಂದೇ ರೂಪದಿಂದ ಇರಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೂ 
ಯಾರು ಬಲ್ಜ್ಬರು ? ವಸ್ತುವಿನ «ವಸ್ತುತ್ತ'ವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದೆ ನಾವು ಆ 
ವಸ್ತುವಿನ ಅಸ್ತಿತ್ವತೆ ಅತ್ಯಂತವಾಗಿ ನಷ್ಟವಾಯಿತೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಬಹುದು? 
ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಒಂದು ರೂಪ, ಆ ರೂಪದ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಅಭಾವ--ಇದೇ 
ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಾವಿನ ಅರ್ಥ. ಏನೆ ಇರಲಿ ಇಂತಹ ಸಾವ್ರ ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವೆಂದ ಮೇಲೆ ಅದು ನಿಸರ್ಗದ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಿಯೆ ಇರಬೇಕಾಯಿತಲ್ಲವೆ? 
ನಿಸರ್ಗದ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಾಧಕವಾದ ಸಾವು ಅನಿಷ್ಟವಾಗಲಿ ಅಪಾಯವಾಗಲಿ, ಆ 
ಸಾವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡುವುದು ಪಾಪವಪೆಂದಾಗಲಿ ಹೇಗೆ ಏನಿಸೀತು? 

೧೧-೨-೪೫೭೦ 


ತ್‌ 


೮೨ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


೪ 


ವಸಂತಖುತುವಿನ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ವನಸ್ಪತಿಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ನಡೆದ 
; ಕುರುಸ್ಸ್ಟೇತ್ರ 'ವನ್ನು ಅನುಭವದೃಷ್ಟಿಯುಳ್ಳ ಅನೇಕರು ನೋಡಿರಬಹುದಲ್ಲವೆ? 
ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿಗಳಿಗೆ ಹಸಿರೊಡೆಯಬೇಕಾದರೆ ಮುಂಚಿನ ಎಲೆಗಳೆಲ್ಲ ಒಣಗಿ, ಉದುರಿ 
ಜಾರಿ ಹೋಗಲೇಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ ಅಲ್ಲಿ. ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳ ಸಂಬಂಧ 
ಅಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು. ಹುಟ್ಟಿದ ಪ್ರಾಣಿ ಸಾಯುವುದು, 
ಸತ್ಯ ಪ್ರಾಣಿ ಹುಟ್ಟುವುದು ಎಂಬ ಚಕ್ರಗತಿಯ ಅನುಭವವು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಸಿಲು 
ಕಿಡ ಮಾನವನಿಗಿದ್ದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಜೀವ ಹುಟ್ಟಿ ಬೇಕಾದರೆ ಇನ್ನೊಂದು 
ಜೀವ ಸಾಯಲೇಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ |! ಹಳೆಯದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಳಿದು ಅದರ 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಹೊಸತು ಬರುವುದು. ಐಎಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಾವು ಸೃಷ್ಟಿಯ ನವೋನವ 
ಪ.ತಿಗೆಯೆ ಅತ್ಯಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳ ಮಾತೇಕೆ? ಕೆಲವು ಕ್ರಿವಿು 
ಕೀಟಕಗಳಲ್ಲೂ ಇ! ಅನುಭವವು ಕಂಡುಬರುವುದಂತೆ,. ತತ್ತಿಗಳನ್ಸ್ಟಿಟ್ಟಿ ತತ್‌ 
ಕ್ಸಣವೆ ತಾಯಿಹುಳು ಸತ್ತುಹೋಗುವುದು. ಇದೆಂತಹ ಅನುಭವ ! ಸಾವು 
ಅನಿಷ್ಟ, ಅಪಾಯಕಾರಕ, ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲೇಬೇಕು ಎಂದು ವತಾನವನು ಹವಣಿ 
ಸುತ್ತಿರುವಾಗ ಸಾವು ಇಷ್ಟ, ಅಗತ್ಯ, ಪ್ರಗತಿಸಾಧಕ ಎಂದು ನಿಸರ್ಗವು ಅಂದಿ 
ನಿಂದಲೂ ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ ಹೇಳುತ್ತಿದೆಯಲ್ಲ ! ವಿಚಾರವನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ತುಸು ತಡೆ- 
ಯೋಣ., ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತಿನಿಂದ ನಾವೇನೊ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕಿ ತಲೆ ತಿರುಗಿ 
ಮಾಾನವಸಮಾಜನನ್ನೆ ಧ್ವಂಸಗೊಳಿಸಬಹುದಾದ ಹಿಂಸಾಚರಣೆಯನ್ನು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದ 
ಗುಣ ಬಂದು. ಸಾಧಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಎಂದು. ಯಾರಿಗಾದರೂ ಮೈ ಜುಮ್ಮೆನ 
ಬಹುದು. ಅದಕಾಗಿಯೆ: ವಿಚಾರವನ್ನು ತುಸು ತಡೆದು ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳ 
ಇಂಗಿತವನ್ನು ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಳ್ಳೊ ೀಣ. ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಎರಡು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎ೦ದು ಗ ಬುದ್ಧಿ ಯು ವಾಚಕರಿಗೆ ಹೊಳೆಯದಿರದು. 
ಗಿಡ-ಬಳ್ಳಿ ಗಳ ದೃಷ್ಟ್ವಾ ೦ತದಲ್ಲಿ ಹಳೆಯದು ಸಾಯದ ಹೊರತು ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟುವು 
ದಿಲ್ಲ; ಸಾಯ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿದ ತರ.ವಾಯ (ಒಂದು 
ಕ್ಸ್ಮಣವಾದರೂ ತರುವಾಯ ಐಏನಿಸುವುದಲ್ಲವೆ?) ಇ ಸಾಯುವುದು. 
1 ಜೀವದ ಮೆಟಿ ಬಲನ್ಮು ಏರಿದಂತೆ ಹಳೆಯದರ. ಶಕ್ತಿ ( ಇಲ್ಲವೆ. ಸಾತತ್ವ) 
ಹಚ್ಚುತ ಹೋಗುವುದು. ಸಾಗಿ) ಮೇಲ್ಮೆಟ್ಟಿನ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಮನುಷ್ಯ 
ರಲ್ಲೂ ಹೂಸ ಜೀವವನ್ನು ತರುವ ಹಳೆಯ ಜೀವವು ಸಾಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ನಿಸರ್ಗ 
ದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಈ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವನ್ನು ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಹೇಗೆ -ವಿವರಿಸಿರುವರೊ 
ನಾವರಿಯದ ವಿಷಯ. ಆದರೆ ಹೊಸತಣ್ಳೆ ಹೆಚ್ಚಾದ ಶಕ್ಕಿಯನ್ನು. ಕೊಡುವುದ 
ಕಣ್ಳುಗಿಯೆ (ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ) ಹಳೆಯದು ಉಳಿಯುತ್ತಿರಬಹುದೆಂದು ನಮ್ಮಂತಹ 
ಸಾಮಾನ್ಯರ ಗ್ರಹಿಕೆ; . ಈ ಗೃಹಿಕೆಯಿಂದ ಹೊರಡುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವೇನೆಂದರೆ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೮೩ 


ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿ ದ ಮೇಲೆ ಹಳೆಯದಕ್ಕೆ ವ್ಯ ಸ್‌ ತ್ವ ವೆ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಎಲೆಗಳಂತೆ 
ಅದು ಚಾರು ಸಾಯಬಹುದು, ಹುಳುವಿನಂತೆ ಒಂದು ಕ್ಸ್ಸ ಣದ ತರುವಾಯ 
ಸಾಯಬಹುದು, ಪಾ ಫ್ರಣಿಗಳಲ್ಲಿಯಂತೆ ತನ್ನಷ್ಟ ಕ್ಟ ಸತ್ತು `ಶಿೂಸತರಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿ 
ಯನ್ನು ತುಂಬಲು ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯಬಹುದು. ಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೊಂದನ್ನು "ಬಿಟ್ಟ ರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಾಗಲಿ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಾಗಲಿ' ನವೋನವ "ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಹಳೆಯದು 
ಸಾಯಲೇಬೇಕು, ಆಗ ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿದ್ದರ ಸಾರ್ಥಕ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. 

ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದು 
ವರೆಗೆ ನಾವು " ಹಳೆಯದು ಯಪ ಚಳಿಯು ಸಾಯಲೇಬೇಕು ' ಎಂದು 
ಹೇಳಿರುವೆವಲ್ಲದೆ " ಹಳೆಯದನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕು, ನಾಶಗೊಳಿಸಬೇಕು '. ಎಂದು 
ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಸಾಯುವುದಕ್ಕೂ ಕೊಲ್ಲುವುದಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟು ಅಂತರವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಯಾರೂ ತತ್ತ ಎಜ್ಜಾನಿ ಇರಬೇಕಾನ್ಸೀ. " ಸಾಯುವುದು ' ಎಂಬ 
ಪದವನ್ನೆ ಸ ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ಇದುವರೆಗೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿದ್ದೆ ವೆ. ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಇ ತ್‌ ಕೆ ತರಬಯಸುವೆವು, : " ಸಾಯುವುದು ' ಎನುವಾಗ ಆ 
ಜೀವದ ಶಕ್ಕಿ ಅಡಗಿತು. ಸ ತ. ಎ. ವಾಗಿಯೆ ಅಡಗಿತು ಎಂದು ನಾವು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವೆವು. ಸಾಯುವ ವಸ್ತು ನಿಸ ಸರ್ಗಪದ್ಧ ತಿಯಲ್ಲಿ ನಿಃಶಕ್ಕ, ನಿರುಪಯುಕ್ಕ 
ಎನಿಸಿ ಅಸ್ತಿತ್ತದಿಂದ ಮಾಟ ಸಾ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಏಲೆಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತು ಸರ್ವಸಾವನಾನ್ಯರಿಗೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬಹುದು ; 
ತಾಯಿಹುಳುವಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ತಾಯಿಹುಳುವಾದರೂ ಬಾಳಲು ಶಕ್ತಿ ಸಾಲದೆ 
ಬಾಳುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲದೆ ಆಸ್ತಿತ್ವದಿಂದ ಮರೆಯಾಗುವುದು. ಪ್ರಾಣಿಗಳ 
ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ವಿಚಾರಗೊಂದಲವೇಳುವ ಸಂಭವವಿದೆ. ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಜನ್ಮ ದಾತೃವಾದ ಜೀವವು ನಮ್ಮಂತಹ ಸಾಮಾನ್ಯರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಾಯುವು 
ದಿಲ್ಲ. " ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ಸತ್ತು' ಎಂಬ ಪದಗಳನ್ನೇನೊ ನಾವು ಮೇಲೆ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೂ ಜೀವವಮೆ.ಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿ ಮೇಶಿಮೇಲೇರಿದಂತೆ ಜನ್ಮದಾತೃ್ಯವಿನ 
ಅಸ್ತಿತ್ತಶಕ್ಕಿಯು ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಹಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದೆಂದು ಎಲೆ-ತಾಯಿಹುಳು-ಪ್ಪಾ ಶ್ರಣಿ 
ಇವುಗಳ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಂದ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಹೊಸತು ಹುಟ್ಟಿದ ಮೇಲೆ 
ಹಳೆಯದರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅಳಿಯುವುದೆಂಬ ನಿಯಮ ಒಂದು ಕಡೆ ; ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚಾಗುವ 
ಅಸ್ತಿತ್ತಶಕ್ತಿ ಒಂದು *ಡೆ. ಇವೆರಡನ್ನೂ ಹೊಂದಿಸುವುಡು ಹೇಗೆ? ಮೇಲಿನ 
ಮೆಟ್ಟಿ ಲಿನಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿನ ಮಾತು ಅನ್ನ ಯಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆನಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಎರಡನೆಯ 
ಪತ್ರ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಸಾಧಕ ಬನಬೇಕೆ 1 ಹಳೆಯದರ ಅಸ್ಮಿತ್ವಶಕ್ತಿಯೆ ಬೆಳೆ- 
ಬೆಳೆಯುತ್ತ, ನಡೆದರೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ನವೋನ ಜಹವ 062 ಹೇಗೆ ? 
ಪುರಾಣಗಳಲ್ಲಿ ಅತ್ವತ್ಯ್ಯಾಮ-ಮಾರ್ಕಂಡೇಯ ಮೊದಲಾದವರು " ಚಿರಂಜೀವಿ 


೪% ಅರ್ಜುನನಿಷಾದಯೋಗ 


ಗಳಾದುದು ನಮ್ಮ ಸುದ್ಧೆವ ಎನಬೇಕೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಕಾರಣ 
ದಿಂದ -ಈ " ಚಿರಂಜೀವಿ' ಗಳೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮಚಾರಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ! ಒಂದು ವೇಳೆ 
ಸಂಸಾರಿಗರೆಲ್ಲರೂ "ಚೀರಂಜೀವಿ' ಗಳಾದರೆೊ ಯುವಕರ ಪ್ರಗತಿ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಲ್ಲ್ಲಾದರೂ ಉಳಿದೀತೆ? ಜೀವ ಮೇಟ್ಟಲನ್ಸೇರಿದಂತೆ ಅಸ್ತಿತ್ವಶಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚಾಗುವು 
ದೆಂದರೆ ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ " ಚಿರಂಜೀವಿತ್ವ' ಬರಬಹುದಲ್ಲ? ತರುಣರನ್ನು, 
ಹೊಸಬರನ್ನು, ಬೆಳೆಯುವುದನ್ನು, ನವೋನವ ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ನಡುಗಿಸುವಂತಹ 
ತರ್ಕವಿದು ! ಆದರೆ ಇಂತಹ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಹೆದರುವ ಕಾರಣವಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ತಥ್ಯಾಂಶವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಗೀತೆಯು ನಮಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ತೋರಿಸಿದೆ. 
ಈ ಮೊದಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ವಾಕ್ಯವೇ ಆ ಸಮಾಧಾನ, ಅದೆಂದರೆ ;-- 

ಕಾಲೋಂಸ್ಮಿ ಲೋಕಕ್ರ ಯಕೃತ್‌ ಪ್ರವೃದ್ಧೋ (೧೧: ೩೨ ) 

"ಲೋಕಗಳಿಗೆ ನಾಶವನ್ನೊ ದಗಿಸಲು ನಿಂತ ಕಾಲ ನಾನು' 

ಪ್ರತಿವಸ್ಮುವಿಗೂ ಕಾಲದ ಬಂಧನವಿದೆ, ಪ್ರತಿ ಜೀವಿಯೂ ಕಾಲಮರ್ಯಾ 
ದಿತವಿದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಯಾವುದೇ ವಸ್ತುವಾಗಲಿ ಜೀವಿಯಾಗಲಿ 
ಚಿರಂಜೀವಿಯಾದೀತೆಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಗೀತೆಗೆ ಸಮ್ಮತವಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ ಹಳೆಯದಾದ 
ಪ್ರಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಅಸ್ಮಿತ್ವಶಕ್ಕಿ ಎಷ್ಟೇ ಬೆಳೆದರೂ ಕೊನೆಗೆ ಅದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅಧೀನ 
ವಾಗಲೇ ಬೇಕ್ಕು ರೂಢಿಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ತನ್ನ ನಿರ್ದಿಷ್ಟಕಾಲ 
ಮುಗಿದಮೇಲೆ ಅದು ಸಾಯಲೇ ಬೇಕು. ಈ ಮಾತನ್ನು ಗೀತೆಯು ನಿರ್ಧಾರ 
ವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮ ಸಮಾಧಾನಕ್ಕೆ ತಡೆಯುಂಟಾಗುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂತಹ 
ನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಕೃಷ್ಣನು ಈ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲವೆಂದು ಅದರ ಸಂದರ್ಭವನ್ನು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು. ಜೀವಿಯೂ 
ಇಂತಿಷ್ಟೆ ಕಾಲ ಬಾಳುವುದು, ಮುಂದೆ ಸಾಯಲೇಬೇಕು ಎಂದು ಖಂಡಿತವಾದ 
ನಿಯಮವಿದ್ದಿದ್ದರೆ ಆ *ಕಾಲವೆಂದರೇನು-ಇಂತಿಷ್ಟೆ ಎಂದರೆಷ್ಟು. ಮೊದಲಾದ 
ಸಂಗತಿಗಳು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೂ ಕೂಡ, ಮೇಲಿನ ತರ್ಕಭೂತಬಾಧೆ ನಮಗೆ 
ತಪ್ಪಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಅಸ್ತಿತ್ವಶಕ್ತಿ ಎಷ್ಟೇ ಬೆಳೆಯಲಿ, ಹಳೆಯದು . *ೊಕೆಗೆ 
ಸಾಯುವುದು, ಹೂಸತು ಬೆಳೆಯುವುದು ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಅನುಭವಜನ್ಯ ನಿಮಮಸಕ್ಯೂ 
ವುಷ್ಟಿ ದೊರಕಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಕೃಷ್ಣನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಅಂತಹ ನಿರ್ಧಾರವೆ ಇಲ್ಲ. ಯಾರಿಗೂ ಮೀರದುದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸೋಲಬೇಕಾಗು 
ವುದು, ಅರ್ಥಾತ್‌. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಾಶಗೊಳಿಸುವ ಸರ್ವಶಕ್ಕಿ ಒಂದೇ ಒಂದು 
ಕಾಲಕ್ಕಾದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದಂತಿಲ್ಲ... ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದರೆ ಆ 
ಸರ್ವಶಕ್ಕಿ ಒಂದೇ ಒಂದ) ಕಾಲಕ್ಕಿದ್ದರೆ, " ನಿವಿಿತ್ಕಮಾತ್ರಂ ಭವ, ಸವ್ಯಸಾಜಿನ್‌ 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಅಗತ್ಯವೇಸಿದ್ದಿತು ? ' 


ಮಾನನನ ಮರ್ಯಾದೆ ೮೫ 


೫ 

ಕಾಲದ ಸರ್ವ-ಸಂಹಾರ-ಶಕ್ಕಿತ್ತದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ " ನಿವಿಂತ್ತವರಾತ್ರಂ ಭವ' 
ಎಂದು. ಅರ್ಜುನನಿಗೂ ಸಹಕಾರಿಯಾಗಲು ಹೇಳುವುದರ ಉದ್ದ್ವಿಶ್ಯವೇನು ; 
ಕಾಲಕ್ಕೆಯೆ ಆ ಸರ್ವಶಕ್ಕಿತ್ತವಿದ್ದರೆ ಅಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ ಸಹಾಯದ ಆವಶ್ಯಕತೆ 
ಎಲ್ಲಿದೆ ? ಹೀಗಿರುವಾಗಲೂ ಅರ್ಜುನನು ಸಹಾಯವಾಗಬೇಕೆಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಟ್ಟಲ್ಲಿ ಕಾಲದ ಸಂಹಾರ-- ಸರ್ವಶಕ್ಕಿತ್ವವು ಅಬಾಧಿತವಲ್ಲ, ಕೆಲವು. ಸಂದರ್ಭಗಳ 
ಲ್ಲಾದರೂ ಅದನ್ಯೆ ಬಾಹ್ಯ ಸಹಕಾರಿಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ. ಎಂದಂತಾಯಿತಲ್ಲವೆ ? 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರಕೊಡುವ ಮುಂಜೆ ಕಾಲದ ಸಂಹಾರಶಕ್ತಿಯಾಗಲಿ ಸರ್ವ 
ಸಂಹಾರಶಕ್ಕಿಯಾಗಲಿ ಎಂದರೇನೆಂಬುದನು 2 ನಮ್ಮ ೦ಂತಹರ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅನುಭವದ 
ಒಂದೆರಡು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಎಲೆ- 
ತಾಯಿಹುಳು-ಪ್ರಾಣಿ ಇವುಗಳನ್ನೆೈ ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಅಳೆದು... ನೋಡೋಣ. 
ವಸಂತಖತುವಿನಲ್ಲಿ ಚಿಗುರಿದ ಎಲೆ ಮುಂದಿನ ವಸ೦ಂತಖುತುವಿನೊಳಗೆ ಬೆಳೆದು, 
ಬಲಿತು, ಹಣ್ಣ್ಯಾಗಿ, ಒಣಗಿ, ಉದುರಿ.ಅಸ್ತಿತ್ತದಿಂದ ಮರೆಯಾಗುವುದು. ಶಾಸ್ತ್ರ- 
ತಜ್ಞರು ಎಲೆ ಬೆಳೆಯುವುದೆಂದರೇನು, ಬಲಿಯುವುದೆಂದರೇನು, ಒಣಗುವುದು 
ಯಾಕೆ, ಅಸ್ಮಿತ್ತದಿಂದ ಮರೆಯಾಗುವುದು ಹೇಗ್ಗೆ-ಇಎಂಬುದರ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ನಮಗೂ ನಿಮಗೂ ತಿಳಿಯದಂತಹ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ವಿಭಜನಾತ್ಮಕ ಪ್ರಬಂಧವನ್ನು 
ಬರೆಯುವರು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ. ಅದರ ಗೊಡವೆ ನಮಗಿಲ್ಲ. ನಡೆವ ಪ್ರಕಾರ 
( 78670816708 ) ವನ್ನು ಅನೇಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿಸಿದ ಮಾತ್ರಸ್ಕೆ ವಿಷಯದ 
ಜ್ಹಾಾನವಾದ೦ತಾಗಲಿಲ್ಲ. ಆ ಎಲೆಗೆ ಇದೆಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರವು ಸರಿಯಾಗಿ ಹನ್ನೆ ರಡು 
ತಿಂಗಳುಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಯಾಕೆ. ಮುಗಿಯಬೇಕು? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಎಲೆಗೆ ಅದೇ 
ಪ್ರಕಾರವು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಹನ್ನೆ ರಡು ತಿಂಗಳುಗಳಿಗೆಯೆ ಯಾಕೆ ಮುಗಿಯಬೇಕು? 
ಎಲೆಯ ನಿರ್ದಿಷ್ಟಕಾಲವು ಹನ್ನೆ ರಡು ತಿಂಗಳು ವತಾತ್ರ, ಅದಕಾಗಿ ಅಷ್ಟರೊಳಗಾಗಿ 
ಅದು ಬಾಳಿ ಬಾಡಿಹೋಗುವುದು ಎಂದು ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ ನಾವು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಈ 
ಪ್ರಕಾರವನ್ನೆ ನಾವು " ಎಲೆಯ ಕಾಲಾವಧಿ ಹನ್ನೆರಡು ತಿಂಗಳು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಪ ಸುತ್ಮೇವೆ. ಗಡಿಯಾರಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಕೀಲಿ ಇಪ್ಪತ್ತುನಾಲ್ಕು 
ಗಂಟೆ, ಏಳುದಿವಸ್ಕ ಇಲ್ಲವೆ ಇಂತಿಷ್ಟು ಒಂದು ನಿಯತ ಅವಧಿಯವರೆಗೆ ನಡೆಯು 
ವುದಿಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆಯೆ ಇದೂ ಒಂದು ಪ್ರಕಾರ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ಕೀಲಿ ಯಾವುದು, 
ಅದನ್ನು ತಿರುಗಿಸುವವರು ಯಾರು--ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅಥವಾ 
ಇದೊಂದು ಸ್ವಯಂಪರಿವರ್ತಿತ (೩೭೬6೦೫3೩೭೦) ಯಂತ್ರ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಎಲೆಯ ಮೇಲಿದ್ದಷ್ಟು ಕಾಲದ ನಿಯಂತ್ರಣ ತಾಯಿ-ಹುಳುವಿನ ಮೇಲಿಲ್ಲ, 
ತಾಯಿ-ಹುಳುವಿನ ಮೇಲಿದ್ದಷ್ಟು ಪ್ರಾಣಿಯ ಮೇಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? 
ಅಥವಾ ಕಾಲವು ತನ್ನ ಶಕ್ಕಿಯನ್ನು ಇವುಗಳ ಮೇಲೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಪ್ರಮಾಣ 


೮೬ ಅರ್ಜನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಗಳಲ್ಲಿ ತೋರಿಸುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಹೇಗೆ ಹೇಳಿದರೂ ಮಾತು ಒಂದೇ. 
ಆ. ವಿಷಯವಾಗಿ. ನಾವು ಕೇಳಬೇಕಾದ ಪ್ರಶೆಯೂ ಒಂದೇ ; ಅದೆಂದರೆ ಈ 
ಪದಾರ್ಥಗಳ ಮೇಲಾಗುವ ' ಕಾಲಪರಿಣಾಮದ ವ್ಚತ್ಥಾಸಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು ? 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಕೇಳುವುದೊಂದೇ ತಡ, ಉತ್ಕರದ ವಶಾರ್ಗವೂ ಸೂಚಿತವಾಗುವಂತಿದೆ. 
ಈ ಪದಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ) ಒಂದು ತರದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲವೆ  : ಎಲೆಗೆ ನಾವು : ಜಡ 
ಪದಾರ್ಥ ಎನ್ನುವೆವು, ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಜೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಎನ್ನು ವೆವು, ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ 
ಜೈತನ್ಯ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ ಎರಡೂ ಇವೆ ಎನೃುವೆವು. ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ 
ಕಾಲಪರಿಣಾಮದಲ್ಲೂ “ಸ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗುತ್ತಿ, ರಟಹುಡೆಸ ಒಂದು ವೇಳೆ ವಸು 
ಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಿದ್ದ ಕೆ ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿ ಬೆಳೆದಂತೆ ಕಾಲತಕ್ಕಿಯನ್ನು ಪ್ರಾಣಿಯು ಮೀರಬಲ್ಲದು 
ಮು ಹೇಳಬಹುದೆ | ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಇದ್ದು ಸ ಪಹೌನವನು 
ಹಿಂದು-ಇಂದು-ಪಂ೦ದುಗಳನ್ನು :- ಹೊಂದಿಸಿ "ಕಾಂಡಿ 'ಓನಿದ್ದಾ ಕ್ಲೆ 
ಚಳಿಗಾಲದಲ್ಲಿ ಎಲೆ ಉದುರುತ್ತಿ ದ ರೂ ಗಿಡಕ್ಕೆ ಅದರ ಅರಿವಿಲ್ಲ? ಭೀ ಸಶುಪಕ್ಸಿ 
ಗಳು ಹುತವ ಹ್‌ ಅನುಕೂಲ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗೆ ಸ್ಮಳಾ೦ತರಿಸಬಲ್ಲವು ; 
ಮಾನವನ ಅದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ವಮಂಂದೆ ಹೋಗಿ ಸ .ಳವನ ಲ ಬದಲಾಖಿ: "ಸಜಿ, 
ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ: ಬದಲಾಯಿಸುವ ಭತ: ವಕಾನದ ಸರಿಣಾಮತ್ತಿ ಪ್ರತೀಕಾರೋಪಾಯ 
ಗಳನ್ನು ಉಂಟ: ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವನು. ಎ ಎಲೆಗೆ «ಇಂಡದು' ಜ್‌ ಜ್ಞಾ ಸವಾದರೂ 
ಇರುವುದೊ ಇಲ್ಲವೊ | ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಸರಾತ್ರ್ರ ಹಿಂದು-ಇಂದು ಎಂಬ ಎಡ ಕಾಲಾ 
ವಸ್ಯೆಗಳ ಜ್ಞಾನವಿರುವುದು ; ಆದರೆ ಇದಾದರೂ ಹಸಿವೆ-ಹೆದರಿಕೆ ಮುಂತಾದ ನೈಸ 
ರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಗಳ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ (ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಂದರೂ ನಡೆಯು 
ವದು) ಕಂಡ:ಬರುವುದು; ಏನಿದ್ದರೂ "ಮುಂದು' (೨ನಾಗತ) ಎಂಬ ಕಾಲಾವಸ್ಥೆಯ 
ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಬುಡು 
ಮಾತು ಬೇಕೆ, ತನಗಿದ್ದ ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಅನಾಗತ ಕಾಲಾವಸ್ಥೆ ಎಯುನ್ನೂ ಶಲ್ಪಿಸ 
ಬಲ್ಲನಲ್ಲದೆ ಮೂರೂ ಕಾಲಾಪಸ್ಸೆಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ, ಹೊಂದಿಸಿ, ಹೋಲಿಸಿ 
ನೋಡಬಲ್ಲನು. ಸುಪೃಸಿದ್ಧ "ರೃಷ್ಟಾ ೦ಶ ಒಂದಿದೆ. ಗಡಿಯಾರದಲ್ಲಿ ಹತ್ತು 
ಗಂಟಿ ಜಾರಿಸುವಾಗ ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಹತ್ತು, ಸಲ ಬಾರಿಸಿದ್ದು ಕೇಳಿಸಿದರೂ ಎಲ್ಲ ಸೇರಿಸಿ 
ಃ ಹತ್ತು ' ಎಂಬ ಸಂಬಂಧದ ಅರಿವು ವೂಾನವನಂತೆ ವಾಸ ದ್ದ ಬ 
ಅನೇಕ ದೃ ಷ್ಚಾ ೦ತಗಳಿಂದ ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿಯ ಮಾನವನು ಬು ದ್ದಿ ಇಲ್ಲದ ಜೀವಿಗಳಿ 
' ಗಿಂಕ ( ಅಡಿತಟ। ಜಡನದಾರ್ಥಗಳಿಗಿಂತ ) ಕಾಲಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಈ ಗಿ 
ಪಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಈ 


* ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೊಂದಿಸುವ ಶಕಿಿಗೆ « ಬುದಿ ' ಎಂದಿದೆ ೀವೆ 
ದಡಿ ಾ ೦ 
ನಾವು. ಇಂತಹ ಬುದ್ಧಿ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ತಿ ಯಲ್ಲದೆ ಕಲ್ಪನುಶಕ್ತಿಯೂ ಇರಲೇಬೇಕಾಗುವುದು, 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೮೬೭ 


ಮೇಲಿನ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಥೂಲದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ ಕೂಡ ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ಕಿಗನುಸರಿಸಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಂಡು 
ಬರ ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೆ ಕ್ಕ ಅ ನು ಮೊದಲು « ಕೊಲ್ಲುವುದು ' 
ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ. ಉತ್ತ ರವನ್ನು" ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಎಲೆಯಾಗಲಿಿ 
ತಾಯಿ-ಹುಳುವಾಗಲಿ, ಮನುಷ್ಯನಾಗಲಿ- ಈ ಮೂರಕ್ಕೂ ಜಡ ಎಂದರೆ 
ಭೌತಿಕ ಭಾಗವು ಸಾಧಾರಣಬದೆ ; ಮನುಷ್ಯನ ದೇಹವನ್ನಷ್ಟೆ ಸ ನೋಡಿದರೆ ಅದು 
ಭೌತಿಕ ( 13೩೭61೩1) ವಾದದ್ದು [ಅದಶಾಗಿ. ಅದು. ಎಲ್ಲ ಭೌತಿಕವಸ ಸ್ಮುಗಳಂತೆ 
ದೇಶಮರ್ಯಾದಿತ (೦೦೦೪0717 50೩೦6)ವೂ ಆಗಿದೆ.] ಎಲೆಗೆ ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದ 
ನಾಶವಿದೆಯೊ ಭೌತಿಕ ದೇಹಕ್ಕೂ ಅದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ನಾಶವಿದೆ. ಆದರೆ ಎಲೆ 
ಸತ್ಕರೆ ಬಡವನು ಸತ್ತಂತೆ, ಕ ಯ ಸಾಯುವುದು; ಮಾನವದೇಹ ಸತ್ಯರೆ 
ಮಾತ್ರ ಸಿರಿವಂತ ಸತ್ತಂತೆ, ಸಾಲವಾಗಲಿ ಸಾಹುಕಾರಿಕೆಯಾಗಲಿ ಉಳಿಯುವುದು. 
ಆ ಉಳಿಯುವ ಭಾಗ ಬುದ್ಧಿ ತಕ್ಕಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು. ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಹೀಗೆ ಕಾಲ 
ಮರ್ಯಾದೆಯನ್ನು ವೀರುವುದೆಂದೆ ವಿಚಾಂಗಳು ಜನಾಂಗದಿಂದ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ 
ಉಳಿದು ಬೆಳೆಯುವುವು. ದೇಹವು ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ಅಳಿಯಲೇಬೇಕು, ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ 
ಕಾಲವನಾನದಲ್ಲಿ ಉಳಿ ಯಬಹುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಕೊಲ್ಲುವುದೆಂದರೇನು-- ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆ. ದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ ಇವೆರಡೂ ವರಾನವನ ಆವಶ್ಯಕ ಘಟಕಗಳೆಂದು 
ಒಪ್ಪಿ 'ೊಂಡರೆ ' ಕೊಲ್ಲುವುದು” ಎ೦ಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲ! ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದು (ಎಂದರೆ ಬು ದ್ವಿಶಕ್ತಿ ) ಕಾಲಕ್ಕೂ ಕೂಡ ಅಜೀಯವೆಂದೇ ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ದೇಹಬುದ್ದಿಗಳ ಸಂಯೋಗವನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವುದೆ ಕೊಲ್ಲುವುದು ಎನು 
:ವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ: 


ವಾಸಾಂಸಿ ಜೀರ್ಣಾನಿ ಯಥಾ ವಿಹಾಯ 
ನವಾನಿ ಗೃಹ್ಣಾತಿ ನರೋಂಪರಾಣಿ | 
ತಥಾ ಶರೀರಾಣಿ ವಿಹಾಯ ಜೀರ್ಣ 
ನೃನ್ಯಾನಿ ಸಂಯಾತಿ ನವಾನಿ ದೇಹೀ ॥ (೨.೨೨) 


" ಹಳೆದಾದ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಬಿಸುಟಿ ಹೊಸ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯನು: ಧರಿಸು 
ವಂತೆ ಜೀರ್ಣವಾದ ದೇಹಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟು ಬೇರೆ (ಹೊಸ) ಜೀವ 
ಗಳನ್ನು ದೇಹಿ ( ಇದಕ್ಕೆ ನಾವು ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಎ೦ದಿದ್ದೇವೆ)ಯು ಧರಿಸುವನು. ' 
ಎಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ದೇಹಿಯ ( ಅಥವಾ ಬುದ್ಧಿತಕ್ಕಿಯ) ಈ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಅಪಹರಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲವೊ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ "ಕೊಲ್ಲುಪ್ರದು, ಸಾಯುವುದು ' 
ಮುಂತಾದ ಪದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. : ಬರಿಯ ದೇಹ 
ವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಿದರೆ ಕೊಂದಂತೆಯೆ ಆಗುವುದಿಲ್ಲವೆೊಎಂದು ಯಾರಾದರೂ 


೪೮ ಅರ್ಜು ನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಸನೇಳಬಹುದು. ಅದಕ್ಕೂ ನಕಾರಾತ್ಮಕವಾದ ಉತ್ಕ್ತರವೆ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ದೇಹವು 
ನಶ ಸರವಾದುದು, ಕಾಲವಕಾನದಲ್ಲಿ ಅಳಿಯಲೇಬೇಕಾದುದು, ಅದನ್ನು ಉಳಿಸಿದರೂ 
ಶಾಶ್ವತವಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಅಳಿಸಿದರೆ "ಕೊಲ್ಲುವುದು ' 
ಎ೦ಬ ಘೋರಕೃತ್ಯವನ್ನು ವರಾಡಿದಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲ--ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಪುತಿ- 
ಪಾದಿಸಿದೆ. 
ಜಾಶಸ್ಯ ಓ ಧ್ರುವೋ ಮೃತ್ಯುರ್ಭ್ರುವಂ ಜನ್ಮ ಮೃತಸ್ಯ ಚ 
ತಸ್ಮಾದಪರಿಹಾರ್ಯೇರ್ಥೇ ನತ್ತಂ ಚಳ ಮಿರ್ವಾ | (೨:೨೭) 
ಕ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಸಾಯಲೇಬೇಕು, ಸತ್ತಮೇಲೆ ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟಿ ಲೇಬೇಕಾಗು 
ವ್ರದುಃ; ಹುನ್ನುಷ್ಯುನನ್ನು ಮೀರಿದ ಮಾತಿದು ; ಇದಕಾಗಿ ನೀನು ವ್ಯಥೆಪಡ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ' 
ದೇಹವೆ ಅಳಿದ ತ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಗೆ ಆಧಾರವೆಲ್ಲಿದೆ? ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ 
ಮತ್ತೊಂದು ದೇಹ ದೊರಕಬಹುದು. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗಾದರೂ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ 
ನಿರಾಧಾರವಾದಂತಾಯಿತು,. ಅರ್ಥಾತ್‌ ನಿಷ್ಟ್ರಿಯವಾದಂತಾಯಿತು; ಅದು 
ಮರಣಾವಸ್ಥೆಯೆ ಅಲ್ಲವೆ ಎಂದೂ ಸಂಶಯಬರಬಹುದು. ಆದರೆ ದೇಹ ಅಳಿದರೂ 
ಬುದ್ದಿ ಡ ಯುವಡುದು ಮೇಲೆಯೆ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯಕ್ಟ್ಟೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳ 
ಉಮಸ್ಸು ಕೃಷ್ಣನೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಇನ್ನೂ ಆವೇಶಯುಕ್ತವಾಗಿ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ :-- 
ಅಚ್ಛೇದ್ಯೋಯಮದಾಹ್ಯೋಂಯಮಕ್ಸೇದ್ಯೋಂಶೋಷ್ಯ ಏವ ಚ 
ನಿತ್ಯಃ ಸರ್ವಗತಃ ಸ್ಥಾಣುರಚಲೋ6ಯಂ ಸನಾತನಃ | (೨: ೨೪) 
" (ಆಯುಧವು) ಕಡಿದೊಗೆಯಲಾರದು, ( ಬೆಂಕಿ) ಸುಡಲಾರದು, ( ನೀರು) 
ಕೊಳೆಯಿಸಲಾರದು, ( ಗಾಳಿ) ಒಣಗಿಸಲಾರದು ; ಇಷ್ಟೊಂದು ನಿತ್ಯ 
ಇಷ್ಟೊ [೦ದು ಎಲ್ಲ ಕಡೆ, ಇಷೊ ಲ೦ದು ಸ್ಥಿರ, ಇಷೊ ಶ೦ದು ಚಿರಂತನ ಆಗಿದ್ದಾನೆ 
ಈ ದೇಹಿ ( ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ಕಿ). ೈ 
ಹೀಗೆಯಾವ ದ ಷ್ಟ್ರಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ ದೇಹವನ್ನಾಗಲಿ, ಬುದ್ದಿಯನ್ನಾ 
ಗಲಿ, ದೇಹ-ಬುದ್ಧಿ ಗಳ ಸಂಯೋಗವನ್ನಾ ಗಲಿ ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ 
. 'ಅಶಕ್ಯ, ಎಂದರೆ ಟೆ ವತತಿಗೆ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲ; ದೇಹವೊಂದನ್ನು ' ಪಾತ್ರ ಕಲವು 
`` ನಾಶಗೊಳಿಸಬಹುದು. ಆಡರೆ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಕಾಲವೂ ಕೂಡ ನಾಶ 
ಗೊಳಿಸಲಾರದು. ಸ 
॥ ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯಿಂದ ಕೆಲವರಾದರೂ ವಾಚಕರು ದಿಗ್ಭ ಮೆಗೊಂಡಿ 
ದ್ದ ರೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಿಲ್ಲ, ಆದರೆ ಅದಕಾಗಿ ನಾವು ಕ ಸ ಮೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬೇಡುವೆವು. 
$ ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ವಮೀವುಂಸೆ ನಡೆಯಿಸಿ ಅದಕ್ಕೆ, ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೮೯ 


ಎಂಬ ಸಿದಾ ಂತಕ್ಕೆ ತಲುಪಿದ್ದೇವೆ; ಈ ನಡುವೆ « ಕಾಲನಾದ ನಾನೇ ಅವರನ್ನು 
ಕೊಂದಿದೆ ನೆ, ನೀನು ನಿಮಿತ್ತ ವಾಾತ್ರನಾಗು ' ಎಂಬುದನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
ೆ ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಉದಾಹರಿಸಿದ ಶ್ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಮಹತ್ತ್ವ್ವ,ವೆಲ್ಲಿಂದ ಬಂದೀತು ? ಇದೆಲ್ಲಿಯೋ ನಮ್ಮ ತರ್ಕವೇ ತಪ್ಪಿದೆ, ಸಂಜೆಯ 
ವರೆಗೆ. ಸುತ್ತಾಡಿದ ಮೇಲೆ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿದೆ. ಎಂಒ ಜ್ಞ್ಯಾನದಂತೆ ನಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿ 
ಯಾಯಿತೆ--ಎಂದು ವಾಚಕರು ದಿಗ್ಭ್ರಾ ೦ತರಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. 
೬ 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ವಿಚಾರಗೊಂದಲವು. ಅರ್ಜುನನಿಗಾಗಿ ಸಿದ್ಧ ಪಡಿಸಿದ್ದು 
ಎಂದು ಮೊದಲು ಲಕ ಸ್ಸ ದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ತಾನೇನೊ ಮೆಹತ್ಮ ದ ಉದಾತ್ರ. 
ತತ್ತ್ವಗರ್ಭಿತ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿರುವನೆಂಬ ಗ್ರಹಿಕೆ ಅರ್ಜುನನಿನಿದೆಯಷ್ಟೆ ; ಆ 
ಹೆಮ್ಮುಯ ಭಾರವನ್ನು ಇಳಿಸಲು ಅವನು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಶಬ್ದಗಳಿಗೆ" ಅರ್ಥ 
ವಿಲ್ಲೆಂದೂ, ತಿಳಿಯದೆ ಅವನು ಆ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಗಳುಹುತ್ತಿರುವನೆಂದೂ ಕೃಷ್ಣನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ; ಅರ್ಜುನನಿಗೆ 
ಕೃಷ್ಣನು ತತ್‌ಕ್ಪಣ ಕೊಟ ಶೆ ಉತ್ಕರದೊಳಗಿನ ಕೆಲವು ವಾಕ್ಯಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ 
ಈ ಮಾತಿನ ಮರ್ಮ ಹೊಳೆಯುವುದು. 

ಅಶೋಚ್ಛಾ ನನ್ನ ಶೋಚಸ್ತ ಆಲಿ ಪ್ರಜ್ಞಾ ವಾದಾಂಶ್ಚ ಭಾಷಸೇ 

ಗತಾಸೂನಗತಾಸೂಂಶ್ಚ ಸುಕ ಪಂಡಿತಾ$ || 

ನ ತ್ರೇವಾಹಂ ಜಾತು ನಾಸಂ ನ ತ್ವಂ ನೇಮೇ ಜನಾಧಿಪಾಃ 

ನ ಚೈವ ನ ಭವಿಷ್ಯಾಮಃ ಸರ್ವೇ ವಯಮತಃ ಪರಂ ॥| (೨: ೧೧.೧೨) 

ನಾಸತೋ ವಿದ್ಯತೇ ಭಾವೋ ನಾಭಾವೋ ವಿದ್ಯತೇ ಸತಃ | (೨:೧೬) 

ತಸ್ಮಾದಪರಿಹಾರ್ಯೇರ್ಥೆೇ ನ ತ್ವಂ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ॥ (೨:೨೭) 

ತಸ್ಮಾತ್ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ನ ತ್ವಂ ಶೋಚಿತುಮರ್ಹಸಿ ॥ (೨: ೩೦) 


"ದು8ಖಿಸಬಾರದಾದ ವಿಷಯಗಳಿಗಾಗಿ ದುಃಖಿಸುವ, ಮೇಲೆ ದೊಡ್ಡ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ಹೇಳುವೆ! ಬೇಕಾದ್ದು ಸಾಯಲಿ, ಬೇಕಾದ್ದು ಉಳಿಯಲಿ, ಪಂಡಿತರು 
ಅದಕಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ನಾನಾಗಲಿ, ನೀನಾಗಲಿ, ಈ ರಾಜರಾಗಲಿ ಹಿಂದೆ 
ಎ೦ದೂ ಇದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ, ಮುಂದೆ ಎಂದೂ ಮತ್ತೆ ಹುಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ.. 
ಇಲ್ಲದ್ದು ಇರಲಾರದು, ಇದ್ದದ್ದು ಅಳಿಯೆಲಾರದು. *ವಿಸೀರಿದ ವಿಷಯಕ್ಕಾಗಿ 
ಚಿಂತೆ ಜಾಕಿ? - ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿಯೂ ಸೀನು 
ಚಿಂತಿಸಬೇಡ.' 
ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳ ಧ್ವನಿ ಏನು? ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವ ಪತ ಯೆ 
ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ-ಎಂದಲ್ಲವೆ? ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಾವುದು ? " ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ 
೧೨-೪೫೭೦ 


೯೦ ಅರ್ಜನವಿಸಾದಯೋಗ 


ವಿಚಾರ. . ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲವೇಕೆ? ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಕಾಣಿಸಿದ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು. ಹೇಳ 
ಬಹುದು, "ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ ವಿಚಾರವೆ ಅಸಂಗತವಾದ ಮೇಲೆ ಮಾನೆವ- 
ನೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆಗಾಗಲಿ ವಥೆ ಗಾಗಲಿ ಅಪರಾಧದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸಲ್ಪಿಸುವು 
ದೇಸೆ? ಆ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ತಪ್ಪೆಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ? ಬೇಕಾದವರು ಬೇಕಾದವರನ್ನು 
ಬೇಕಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂಸಿಸಬಹುದೆ, ಕೊಲ್ಲಬಹುದೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಜಗತ್ತಿಗೆ 
ನ್ಯಾಯ, ಸ್ಥಿರತೆ, ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬ ವಾತುಗಳು ಅನ್ನಯಿ ಸುವ್ರದಾದರೂ ಹೇಗೆ? 


೨.೧೦ ೨.೧೩,ಗ೧೫ ಎ೨.೧೬ 

ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಪಂಡಿತನಾದವನಿಗೆ, ಧೀರನಾದವನಿಗೆ, ತತ್ಕ ಪದರ್ಶಿ 
ಯಾದವನಿಗೆ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಮಹತ್ತ್ವವು ಎಳ್ಳೆಷ್ಟಾದರೂ ಇಲ್ಲ. ಹಿಂಸೆ 
ವಧ-ನ್ಯಾಯ-ಪ್ರಗತಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳು ಕಲ್ಪನೆಯ ಕೂಸುಗಳು. ಸೃಷ್ಠಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ವಸ್ತುಗಳು ಇವೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ ಹೇಳಲಾಗದು. ಆದರೆ ಮನು 
ಷ್ಯನು ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ, ತನ್ನ ಅನುಕೂಲತೆಗಾಗಿ ಹಾಕಿಕೊಂಡ *ೆಲವು 
ನಿಬಂಧನೆಗಳಿವು;  ಮಾನವ-ಮಾನವರಲ್ಲಿ, ಕಾಲ-ಕಾಲಕ್ಕೆ, ದೇಶ-ದೇಶಕ್ಕೆ ಪ 
ಶಬ್ದಗಳ ಅರ್ಥ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. ಹಿಂಸೆಯು ಕ್ರೂರ ಪಾಪವಾಗಿದ್ದರೆ, ಪಾಪಾತ್ಮರು 
ಫ್ರಾನ್ಸದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನೆ ಬಿಸಿ ಇತಿಹಾಸಪುರುಷಕರೆನಿಸಿ ಜಗತ್ತಿಗೆ " ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ- 
ಸರಿಸಮಾನತೆ-ವಿಶ್ವಬಾಂಧ-ವ್ಯ'ಗಳ ಸಂದೇಶವನ್ನು ಬೀರಿದರೆನಬೇಕಾಗುವುದು ; 
ನ್ಯಾಯವು ಮಾನವನಿಗೆ ಅಗತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ, ದುರ್ಬಲರನ್ನು ಒಲಾಡ್ಗ್ಯರಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವ 
ನೆವದಿಂದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಲಾಲಸೆ ( 10008181150 ) 
ಮಾನವನ ಹಿತಕ್ಕೆ ಆವಶ್ಯಕ ಎನಬೇಕಾಗುವುದು ; ತಂತಮ್ಮ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿಯೆ 
ಸತ್ಯವಿದೆ ಎಂದು ರಕ್ತದ ಕಾಲಿವೆಗಳನ್ನು ಹರಿಸಿದವರ ದೃಷ್ಟಾಂತ ಗಳಿಂದ ಜಗತ್ತಿ 
ನಲ್ಲಿ ಮನೆಗೊಂದು ಸತ್ಯವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಈ ಕಲ್ಪನೆ 
ಗಳಿಗೆ ಸರಿಯಾದ, ಶಾಶ್ವತವಾದ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲೆಂದೂ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಇವುಗಳಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲೆಂದೂ ನಿಃಸಂದೇಹವಾಗಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಬಹುದಾಗಿದೆ. 
ಹಾಗಾದರೆ ಈ ಕೆಲವು ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಬಹುಕಾಲದವರೆಗೆ ಮಾನವಸಂಸ್ಥ್ಯತಿಗೆ 
ಆವಶ್ಯಕ ಎನಿಸಿದ ಸೋಜಿಗದ ರಹಸ್ಯವೇನು ? 

ಮಿಕ್ಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಂದ ವಾನವನಿಗಿದ್ದ ವೈತಿಷ್ಟ್ಯ್ಯವೆ ಈ ಸೋಜಿಗದ ರಹಸ್ಯ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಆ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವೆಂದರೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ " ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ'. 
ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಯ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಈ ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿದೆವು. ಅದರ ಸ್ವರೂಪ- 
ರಚನೆ-ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ್ಯಗಳನ್ನು ತಿಳುಹಿಸಲಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿದವರಂತೆ ನಮ್ಮ 
ಸ್ಕಿತಿಯಾಯಿತು, ಆದರೆ ಈ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ' ಎಂದರೇನೆಂಬುದನ್ನು ಒಮ್ಮೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡೆವೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಮತಿಭ್ರಾಂತಿಯು ದೂರಾಗುವುದು 
ಖಂಡಿತ; ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನೆ ಮೊದಲು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯೧ 


ಮಿಕ್ಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಂದ ಮಾನವನಿಗಿರುವ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವ್ವದ್ದಾದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ 
ಯಾವುದು? " ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಅರಿವು. ಕೇವಲ (" ಜಸು ಎಂಬ ಕಲ್ಪ ಬ 
ಯಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, "ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವು. ಹೆದರಿದ ಪಕ್ಚಿಗಳ ಜಲ್ಬನೆ 
ಪಶುಗಳ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿರುವ ಪ ತಿಯೊಂದು ಪಕ್ಚಿಯಾಗಲಿ ಕ ಸದ್ದು 
ನೇಳಿದೊಡನೆಯೆ ಓಡುವುದು. ಜುತಿತಾಿಸು ಪಕ್ಸಿ ಗಾಗಲಿ ಪರಾ 
"ನಾನು ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ತಃ ಆದರೆ ಬಾಲಕರ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಷಕನು 
ಒಬ್ಬ ಬಾಲಕನನ್ನು ಹೊಡೆದರೆ ವಿಂಕ್ಠವರೆಲ್ಲರೂ ಓಡಿಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆ ?' 
ಈ ಬಾಲಕರಿಗೆ " ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ, "ನಾನು ಯಾರು? ನಾನು 
ಇಂತಹನು' ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಆ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವೂ ಇರುವುದು. "ನನ್ನ ಲೆಕ್ಕ 
ತಪ್ಪಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ನನ್ನ ನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ, ' " ನನ್ನ ತಂದೆ ಅಧಿಕಾರಿ, ಅದಕಾಗಿ 
ನನ್ನನ್ನು ಹೊಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ' ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಿಗೆ ತನ್ಷ್ನ ತನ್ನ ಸ್ತ ಸರೂಪದ ಅರಿವು 
ಇರುವುದು. ಈ ಶಕ್ಕಿ ಮಾನವನ ವೈತಿಷ್ಟ್ಯ; ಸ ಕತ್ಸಿಗೆಟ್‌ ನಾವು" ಬುದ್ಧಿ 
ಶಕ್ತಿ ' ಎಂದಿದ್ದೇವೆ. 


ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ ಈ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಅನೇಕ [ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 

ಹೊಂದಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ್ರದೆ ಈ ಕೆ ಯ ಮುಖ್ಯ ಕಾರ್ಯ ಎಂದು ಸಡೇಳರಡ (| 
" ಲೆಕ್ಕು ತಪ್ಪಿ ದರೆ. ಹೊಡೆಯುವುದು, ತನ್ನ ಲೆಕ್ಕ ಸರಿಯಾಗಿರುವುದು, ಅದಕಾಗಿ 
ತನಗೆ 3. (ಎಶುವುದು; ಯಾಕೆಂದರೆ ಜು ಲೆಕ್ಕವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿದ ಇನ್ನೊ- 
ಬ್ಬನನ್ನು ಹೊಡೆಯದೆ ಇದ್ದುದು ' ಮುಂತಾಗಿ ಮುಂತಾಗಿ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳು 
ಒಂದೆಡೆ ಸೇರಿ ನಾವು ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಎಂದಿರುವೆವೊ ಆ ಮೆಟ್ಟಿ ಲಿಗೆ 
ಬಂದು ಮುಟ್ಟಿವೆ. ಈ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಏಕಕಾಲಸ್ಕೆ ಜಯಗಿರಲ್ನಕಾ . 
ಹಾಗೆ ಜರುಗುವ ವಾಡಿಕೆಯೂ ಇ. ಆಗ ರಿಂದ, ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲಸ್ಕೆ ನಡೆದ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಹ ಎನಬಹುದಷ್ಟೆ ಬಿ ಬೇರೆ 

ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಡೆದ ಸಂಗತಿಗಳನ ವ್ಸ ಹೊಂದಿಸಬೇಕಾದರೆ ಜರುಗಿ ಸ ಸಂಗತಿಗಳು: 
ಮರಳಿ ಆ ಸ ಗಜುನ್ನು ಅರ್ಥಾತ್‌, ಸ್ಮೃ ತಿಶಕ್ಕಿ ಇರಬೇಕು ಎಂದಂತಾಯಿತು. 
ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿ ಎಂಬುದು ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಗೆ ಹೀಗೆ ತಳಹದಿಯಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿ 
ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ--ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಇಲದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ-- 
ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಗೆ ಅವಕಾಶವೆ ಇಲ್ಲ. ಜಂ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ " ಸ್ಮೃತಿಭ್ರಂಶಾದ್‌ 
' ಬುದ್ಧಿ ನಾಶಃ, ಸ್ಮೃತಿ ಕಳೆದರೆ ಬುದ್ಧಿಯೆ ಅಳಿಯುವುದು' (೨೬೩) ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 


ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಗೆ ತಳಹದಿಯಾದದ್ದು ಸ್ಮ್ಮ್ಸೃತಿಶಕ್ಕಿ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ, ಕಂಗಿಡವಾಗಿ ಲಕ ದಲ್ಲಿಡತಕ್ಕದ್ದು- ಸ್ಮ ತೆ ಬೇರೆ, ಸ್ಟೃೃತಿಶಕ್ತಿ ಚ್‌ 
ಮತ್ತು ನಾವು ವಾನವನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ತ್ರಿಯ ಮಾತು, 


೯೨ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಸ್ಮೃತಿಯದಲ್ಲ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಮಿಕ್ಕು ಅನೇಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಸ್ಮೃತಿ ಎಂಬುದಿದ್ದುದ 
ರಿಂದ ಅವುಗಳಲ್ಲೂ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಇರಲೇಬೇಕೆಂದು ಎಜ್‌ . ಓಎಸಿಗಬಹುದು. 
ಉದಾಹರಣಾರ್ಥವಾಗಿ, ಸಂ ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಬಂದ ಒಂದು 

ನಾಯಿಗೆ ಅನ್ನವನ್ನು ಕೊಟ್ಟೆ ವೆಂದು ತಿಯ ಡಾ ಮರುದಿವಸ ಮಧ್ಯಾಹೃ 
ಅದೇ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಆ ನಾಯಿ ಮತ್ತೆ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಬರುವ ಸಂಭವ ಹೆಚ್ಚು * 
ಕ್ರಮೇಣ, ಪ್ರತಿದಿವಸ ಮಧ್ಯ್ಯಾಹ್ಯ ಹಸಿವೆಯಾದಾಗ ಆ ನಾಯಿ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ 
ಬರುವುದು. ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ನಾಯಿಗೂ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು ಯಾರಿ 
ಗಾದರೂ ಭಾಸವಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ ನಾಯಿಯ ಈ ಸ್ಮೃತಿಯು ಶಕ್ಕಿಯಲ್ಲ 
( ಅದಕಾಗಿ ಬುದ್ದಿಗೆ ಸುಜನನ ವುದಿಲ್ಲ) ಆದರೆ ಸಂಸ್ಥಾರ ( ಹುಟ್ಟು ಗುಣ) 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರದ ಎಖಂಜೆಯ ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗುವುದು ಧು ತುಸು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಹೊಳೆಯುವುದು. : ಯಾಕೆಂದರೆ ಹಸಿವೆಯಾದಾಗ 
ಮತ್ತು ಹಸಿವೆ ಎನಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರವೆ ನಾಯಿ ನಮ್ಮ ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಬರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಬೇರೆ ಕಾಲಸ್ತೈ ನಮ್ಮ ಮನೆಯ ಭಾವವು (17307655108) ಅದರಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿರು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಹಸಿವೆಯ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಕೂಡ ನಿನ್ಸಿ ನ-ಇಂದಿನಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದಿಲ್ಲ; 
ರೂಢಿಯ ಜಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ತಾನಾಗಿಯೆ-ಎಳೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿಂತೆ-ಬರು 
ವುದು. ಮಾನವನ ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ತಿ ಬೇರೆ. ಸದಾಕಾಲವೂ ಅದೂ ಮಾನವನಲ್ಲಿಯೆ 
ಉಳಿಯುವುದು. ಮಿಕ್ಕು ಪ್ರಾ ಣಿಗಳಂತೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಕೂಡ ನಿಸ ಸರ್ಗವೃತ್ತಿಯು 
ಸ್ಮೃತಿಗೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗುವುದೇನೊ ನಿಜ : ಆದರೆ ಇದರ ಹೊರತಾಗಿ, ತೇ 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಪ್ರೇರಣೆ ಇಲ್ಲದಾಗ ಕೂಡ, ಮೂಲವಸ್ತುದಿಗೆ ಳಸಲಾಗ 
ಕೂಡ ಈ ಸ್ಮೃತಿಯು ಕಿ _ಯಾಪ್ರೇರಕವಾಗುವುದು. ಅದ ಕಾಗಿಯೆ ಅದನ್ನು ಸ್ಮೃೃತಿ- 
ಶಕ್ತಿ (ಶಕ್ತಿಯಂತೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ ಧನ್ಯಾ 
ವಂತಹದು ) ಎಂದು ವಿಂಗಡಿಸಲಾಗಿದೆ. 


ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ತಳಹದಿಯಂತಿದ್ದ ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿ ಇವುಗಳ 
ಸ ರೂಪವನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇನ್ನು ಈ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಯ ಕಾರ್ಯರಂಗ 
ಚ್‌ ಮತ್ತು ಎಚೇೆಕು ಎಂದು ನೋಡೋಣ. "ನಾನು ' ಎಂಬುದರ 
ಅರಿವು, ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿಯ ಬೆಂಬಲ--ಇವೆರಡನ್ನು ಕ್ಸ್ಪ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟಿ ರೆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ 
ಕಾರ್ಯರಂಗದ ಕಲ್ಪನೆ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಸ್ಪ ಯ “ವಾಜಜಿಕದ 
"ನಾನು ಎಂಬುದರ ಅರಿವಿಗೆ ಜಾ ್‌ ( 76060೬) ವನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದೆ 
ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅಡು ಂಗಷಗತೆ, ಸುಂದರ ಯುವತಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿ ಕಾಮುಕನಿಗೆ" ಈ ತನ್ನ ಪ್ರಿಯತಮೆಯಾಗಿದ್ದರೆ-' ಎಂದೆನಿಸುವುದರಲ್ಲೂ 
ಶಿವಾಜಿಯಂತಹನಿಗೆ "ಈಕೆ ತನ್ನ ತಾಯಿಯಾಗಿದ್ದರೆ-' ಎಂದೆನಿಸುವುದರಲ್ಲೂ ಬುದ್ಧಿ 


ಶಕ್ಕಿಯ ಕಾರ್ಯ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ, ಇಬ್ಬರೂ ಒಡ ಜ್ನಾನವನ್ನು " ನಾನು ' 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ' ೯೩: 


ಎಂಬ ತಂತಮ್ಮ ಅರಿವಿಗೆ ಹೊಂದಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಇಬ್ಬರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ವಿದೆ ಎಂದು ನಮಗೆ ಕಂಡುಬಂದರೆ ಅದು ಅವರವರ ಸ್ಮ ಶಕ್ತಿ ಗಳ ವ್ಯ ತಾ ಸಕ್ಕ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಕಾಮುಕನಿಗೆ ಕಾಮತ್ಛಪ್ತಿಯ ಜು ಶಿವಾಜಿಗೆ ಅ ನ 
ಭಾವ ಹೈದಯದಲ್ಲಿ ಬಿಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿದ್ದರಿಂದ ಹೊರಗೆ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ವ್ಯಶಕ್ಯಿಸವಾಗಿದೆ. 
ಈಗ ನಮ್ಮ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು ತೊಡಕು ಉಪ ಪಸ್ಥಿತವಾದಂತಾ 
ಯಿತು, | ಸಾಲಗಳ ಇಡೆ ಢತ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿ ಕಾರಣವಲ್ಲ, ಸ್ಟ್ಟೃತಿಶಕ್ಕಿ ಗಳ - 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಾರಣ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ ತಿಳಿದುದ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ತಿಳಿಸುವು ` 
ಡಕ್ಕ್ಯಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಾರದ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಮಾತನ್ನು ರಾಟೆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಬ 
ಸಮಾಧಾನ ದೊರಕಿದಂತಾಗಲಿಲ್ಲ. ಸ್ಮ ಶಕ್ತ ಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯೈತ್ಯಾಸವಿರಲು ಕಾರಣ 
ವೇನು? ಶಿವಾಜಿಯು ಸತ್ಪು ಕುಡ 0 ನು ಪಾಪಿ ತ ನಮ್ಮ ಷಲ ನೆ 
ಯಿದೆ. ಇವರ ಸ್ಮ್ರೃತಿಶಕ್ಕಿ ಗಲ್ಲ ವ್ಗ ಸತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆವು. ಈ ವ್ಯತ್ಯ್ಯಾ 
ಸದ ಕಾರಣವನ್ನು ಶಿಳಿದುಕೊಂಡಕೆ, ಅದನ್ನು ಮುಂದೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದರೆ 
ಕಾಮುಕನೂ ಸ್ನ ಕತತಾಗಿ,' ಸಂಭವವಿಡೆಯಲ್ಲವೆ ? ಅದಕಾಗಿ ಈ ವ್ಯತ್ಯಾ 
ಸದ ಕಾರಣವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲೇಬೇಕು ಎನಿಸುವುದು. ಆದರೆ ಈ ವ್ಯತ್ಯ್ಯಾ 
ಸದ ಕಾರಣಗಳು ಮಾತ್ರ ಸಾವರಾನ್ಯವಾಗಿ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತಿವೆ ಎಂದು . 
ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿಯೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಎರಡು ಗಿಳಿಮರಿಗಳನ್ನು ಒಂದು: : 
ಕಟಕನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ, ಒಂದು ಖುಷಿಯ ಆಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯಿಸಿದ ಕತೆಯನ್ನು 
ನಾವು ಕೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ, ಆ ಕತೆಯಂತೆಯೆ ಇದೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ. ಜನ್ಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ, : 
ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳ ಸ್ವಭಾವ-ಸ ಸಾ ಸನಗಳು, ರೂಢಿ-ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು, ಸಮಾಜದ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ -- ಹೀಗೆ ಮಾನವನನ್ನು, ವೀರಿದ ತೆ ಅವನ ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿಗೆ 
ಕಟ್ಟು ಹಾಕುವುವು. ಅಹಿಂಸೆ, ಪಾತಿವ ತ್ಯ ದೇವದೌರ್ಬಲ್ಯ ಇವು ಹಿಂದು 
ಷಜದನಿ ಹು ಟ್ಟೆ ದವನ ಕಲ್ಪನೆಗಳಾಗಿದ್ದ ರೆ ಹಿಂಸೆ೨ವಿವಾಹವಿಜೆ ೀದ-ಮಾನವ 
ಸಣವು ಇನ್ನೊ ೦ದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ "ಹುಟ್ಟಿ ಔಭನಿ ಕಲ್ಪ ತೆಗಳಾಗಿರುತ್ತ .! 
ಜತೆ ಅವರವರನ್ನು ಮೀರಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳಿ ಣೆ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು ಕೊಡುವುವು, 
ತಮಗೆ ಮೀರಿದ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಈ ತಂತಮ್ಮ ಕಲ್ಲ ನೆಗಳು ಗ್ರಾಹ್ಯ, ಪೂಜ್ಯ, 
ಸತ್ಯ, ನ್ಯಾಯ್ಯ ಎಂದು ಇಬ್ಬ ರಿಗೂ ಪ್ರತೀತಿ ಇರುವುದು. 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಷ್ಟೆ ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಇತಿಹಾಸವಾಗಿದ್ದರೆ ಮಾನವ 
' ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಇರುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೂ 
ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಎಂದಿನಿಂದ ನಡೆದು. ಬಂದ ಕಲ್ಪನೆಗಳ ದಾಸರೆ ಆಗಿರುತ್ತಿ ಶ್ರದ್ದರು, 
ಸ್ಟ್ರೃತಿಶಕ್ತಿ ಯೆ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿದ್ದರೆ ಇದೇ ಮಾತು ಸತ್ಯಾ ದ್ವಿತು, ಆದರೆ 
ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ತಿಯು ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಒಂದು ಸಾಧನವೆಂದೂ ಸ್ಮೃೃತಿಶಕ್ಕಿ ಯ ಸಹಾಯ .. 


೯೪ ಅರರ್ಜನನವಿಸಾದಯೋಗ 


' ದಿಂದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನೂ ಭಾವಗಳನ್ನೂ " ನಾನು' ಎಂಬ ಅಂದಿಗೆ ಹೊಂದಿಸುವುದು 
ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಕೆಲಸವೆಂದೂ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ 
ತಂದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯೆ ಅತ್ಯಂತ ಮುಹತ್ತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ; ಈ 
ಹೊಂದಿಕೆಗಾಗಿಯೆ ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ, ಅಥೋಗತಿಯಾಗಲ್ಲಿ, ಕ್ರಾಂತಿ 
ಯಾಗಲಿ ಶಕ್ಯವಾಗಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ. ಯಾವ ಸಂಗತಿಯನ್ಶಾಗಲಿ ಭಾವ 
ವನ್ನಾಗಲಿ " ನಾನು' ಎಂಬ ಅರಿವಿಗೆ ಹೊಂದಿಸುವಾಗಲೇ ಮಾನವಸಂಸ್ಕೃೃತಿ 
ಎಂದು ಹೆಸರುವೆತ್ತ ಕಲ್ಪನೆಗಳೆಲ್ಲ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬಂದಿವೆ. ಸುಖ-ದು॥ಖ- 
ನ್ಯಾಯ- ಅನ್ಯಾಯ- ಸತ್ಯ- ಅಸತ್ಯ- ಧರ್ಮ- ಅಧರ್ಮ- ಪ್ರಗತಿ- ಅಧೋಗತಿ 
ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ಕಿಯ ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ, 
ಮಾನವನ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಆಧಾರಭೂತವಾದ "ಬೇಕು-ಬೇಡ'ಗಳೆ ಈ ಹೊಂದಿಕೆಯ 
ಬಾಹ್ಯ, ಸಾಮಾನ್ಯ ಸ್ವರೂಪ, "ನಾನು ” ಎಂಬುದರ ಅರಿವಿಗೆ ಹೊಂದಿಕೆ 
ಯಾಗುವ ವಸ್ತು ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರ "ಬೇಕೆಂಬ ಇಲ್ಲವೆ "ಬೇಡ ' ಎಂಬ ಸ್ವರೊಪ 
ವನ್ನ ತಾಳುವುದು. ಸ್ಮೃತಿಶಕ್ಕಿಗೆ "ಬೇಕು-ಬೇಡ ' ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ 
ಅಧಿಕಾರವಾಗಲಿ ಯೋಗ್ಯತೆಯಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ; ಆ ಯೋಗ್ಯತೆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಗೆ. 
" ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಅರಿವೂ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಗೆಯೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯೆ 
ವ್ಯಕ್ಕಿಯ ವ್ಯಕ್ಕಿತ್ವವೆನಿಸುವುದು ; ಯಾಕೆಂದರೆ ತನ್ನ ದರ ಅರಿವು, ಅನ್ಯರೊಡನೆ 
ಸಂಬಂಧ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿಯೆ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಇನ್ನೊಂದರಿಂದ ವಿಂಗಡಿಸಲ್ಪಡುವು? 
ದಿಲ್ಲವೆ ? ಈ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ಕಿ ಗಾಗುವ "ನಾನು '. ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ಎಂತಹದು 
ಸ ನಾನು--ಅನ್ಯಸಂಬಂಧ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಮೊದಲಿನ (ಎಂದರೆ "ನಾನು' 
ಎಂಬ ) ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಎರಡನೆಯದರ ಸ್ವರೂಪ ಸಿದ್ಧವಾಗುವುದು. ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಅರ್ಜುನನಿಗಾದ ವಿಚಾರಗೊಂದಲವನ್ನು ವಿವರಿಸುವಾಗ ಮೇಲೆಯೆ 
ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. . ನಾನು ಎಂದರೆ ಮೂರು ಮೊಳ ದೇಹಮಾತ್ರವೊ? ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ 
ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ ಒಂದು ಬಲವಾದ ಇ.ಜ್ಜೆಯಾಗ: ವುದು. ಅದನ್ನು ಈಡೇರಿಸುವು 
ದರಲ್ಲಿ ಅನ್ಯಾಯವಾಗಲಿ, ಅಪರಾಧವಾಗಲಿ, ಪಾಪವಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೂ 
"ಇದು ನನ್ನ ಕುಲಕ್ಕೆ ತಕ್ಕುದಲ್ಲ ' ಎಂದು ಅವನು ಅದನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವನು. 
ಆಗ ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವೆ ಬೇರೆಯಾಯಿತು. ಇ೦ತಹ ಅನೇಕ ಉದಾ ' 
ಹರಣೆಗಳಿಂದ ಮಾನವನು «ನಾನು' ಎಂಬುದನ್ನು ಹೇಗೆ ಕುಲ-ಶೀಲ-ಜಾತಿ-ಧರ್ಮ- 
ದೇಶ ಮೊದಲಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟ _ಮಾಡುವನೆಂಬುದು ಅನೇಕರಿಗೆ ರೂಢಿ 
ಯಿಂದ ವಿದಿತವಿರಲು ಸಾಕು. ತನಗೆ ಬೇಕಾದದ್ದು, ಕುಲಕ್ಕಾಗಿ ಬೇಡಾಗುವುದು; 
ಎಂದರೆ « ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ « ಅನ್ಯಸಂಬಂಧ ' ದ ಅರ್ಥವೂ 
ಬೇರೆಯಾಗುವುದು. ಹೀಗಾಗಲು ಕಾರಣವೇನು ? ಅರ್ಥಾತ್‌, ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯ ಸ 
ಒಂದು ಘಟಕವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವುದೇಕೆ? "ನಾನು' 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯% 


ಎಂಬುದರ ಆ. 2 ಅನಿಶ್ಚಿತವಾದುದು ಯಾಕೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೂ ನಮಗೆ 
ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಉತ್ತ ರವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಯು ನಮ್ಮನ್ನು ವಮೀರಿದ್ದಿದೆ. ಒಂದು 
ಯಿಂದ ನಾವು ಸಷ ದಾಸರಾಗಿದ್ದೆ ೀವೈ; ಯಾವುದು ಬೇಕು, ಯಾವುದು 
ಡೆ ಎ೦ಬ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಎರರ್‌ ಬುದ್ಧಿ ಯು ವ್ಯಕ್ತಿ ಯನ್ನೆ ಇಲ್ಲವೆ 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನೆ ಅನುಸರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಎಸ 

ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತ ಯು ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇಷ್ಟ ವೆನಿಸಿದಷ್ಟು ಅನಿಷ್ಟವೂ ಎನಿಸುವುದು. ಈ 
ಶಕ್ತಿ ಡು ಇನ್ನೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ ಡೇ ನಮ್ಮನ್ನು, ಹ ಎಂದು ಹಿಂದೆಯೆ 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದೇವೆ ; ಅದೆಂದರೆ. ಇದರ ಅಸ್ತಿತ ವು ಮಾನವನನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಪೂತಾ ಜೂ ಅನಿಶ್ಚಿತವಾದ ದೃಷ್ಟಿಯ ಧೋರಣೆಯುಳ್ಳ ಬುದ್ದಿಯ ನಿವಿತ್ಕ 


ವಾಗಿಯೆ. 4 ತೊಲ್ಲುವುದು' ಬಐ೦ಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥ ಲಗ] ' ಯಾಕೆಂದರೆ 
. ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬುದು ಒಂದು ವಸ್ತುವಿನೊಡನೆ ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರದೊಡನೆ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುವುದು. ಈ ಸಂಬಂಧವು « ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯಂತೆ ( ಅದರ ಮೂಲಕವಾಗಿ, ಅದನ್ನನುಸರಿಸಿ ) ಅನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥವುಳ್ಳುದಾ 
ಭುಜ ಹೀಗೆ ಕೇವಲ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಸ ಸ್ವರೂಪದ ನಿವಿತಿತ್ತವಾಗಿಯೆ « ಸೊಲ್ಲು 
ವುದು ' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಮಂಜಿ 
೭ 

ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಅರಿಶ್ಚಿತಥೋರಣೆಯದೆಂದೂ ಅದಕಾಗಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಕಲ್ಪನೆಗಳೂ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥವುಳ್ಳುವುಗಳಾಗುವುವೆಂದೂ ಒಂದು 
ನಿರ್ಧಾರವನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ. ಇನ್ನು ನಾವು ಕೇಳಬೇಕಾದ ( ಮತ್ತು ಅರ್ಜುನನ 
ಸದ್ಯದ ತೊಡಕನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು ಆವಶ್ಯಕವಾದ ) ಒಂದೇ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಉಳಿದಿದೆ. 
ಬುದ್ಧಿಯು ಕಾಲಮಾನದಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ಮೀರಿದ್ದು ಎಂಬ ಮಾತಿರಲಿ; ಅನಿಶ್ಚಿತ 


ಜನೇ ಣೆಯೂ ಬಂತ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆವಲ್ಲ, ಈ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಆ ಧೋರಣೆಯ 
ಅನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥತ್ವವನ್ನು ತಡೆಯುವುಡು ಕೂಡ ಮಾನವನಿಗೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಮೀರಿ 


ದ್ದಾ ನಿಡೆಯೆ ? ಹಾಗಿದ್ದ ಪಕ್ಸಕ್ಕೆ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಸುವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಸುರಕ್ಷ 
ತತೆ, ಪ್ರಗತಿ ಸೂ ಸ ಅಯಥಾರ್ಥವಾದುವು ಎಂದೇ ಜಟ 
ವುದು; ಹಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಈ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥತ್ವವನ್ನು ತಡೆಯಲು ಉಪಾಯ 
ಯಾವುದು--ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡಬೇಕಾಗು ವುದು. 

ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ ವಿಷಯಕ್ಕೇ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬುದಿ ಶಕ್ತಿಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಮೊದಲು ಈ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು :-- 

ಪ್ರ ವೃತ್ತಿಂ ಚ ನಿವೃತ್ತಿಂ ಚ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯೇ ಜೇ 

೬. ಮೋಕ್ಷಂ ಚ ಯಾನೇತ್ರಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ಸಾತ್ತ್ವಿಕೀ || 


ಸ್ಗಿ 60. 


೯೬ ಅರ್ಜನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಯಯಾ ಧರ್ಮಮದಧರ್ಮಂ ಚ ಕಾರ್ಯಂ ಚಾಕಾರ್ಯಮೇವ ಚ 
ಆಯಥಾವತ್‌ ಪ್ರಜಾನಾತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ರಾಜಸೀ | 


ಅಧರ್ಮಂ ಧರ್ಮಮಿತಿ ಯಾ ಮನ್ಯತೇ ತಮಸಾವೃತಾ 
ಸರ್ವಾರ್ಥಾನ್‌ ವಿಪರೀತಾಂಶ್ಚ ಬುದ್ದಿ 8 ಸಾ ಪಾರ್ಥ ತಾಮಸೀ | 


(೧೮: ೩೦, ೩೧, ೩೨) 


ಪ್ರವೃತ್ತಿ-ನಿವೃತ್ತಿ, ಕಾರ್ಯ-ಅಕಾರ್ಯ, ಭಯ-ಅಭಯ, ಬಂಧ-ಮೋಕ್ಟ್ಚ್ಸ 
( ಎಂದರೆ ಒಂದು ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಎರಡು-ಇಲ್ಲವೆ ಹೆಚ್ಚಿ ದ್ದರೆ ಎಲ್ಲ-ದೃಷ್ಟಿ ಗಳಿಂದ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಾತ್ಮ್ವಿಕ ಬುದ್ಧಿ; "ಎರಡು “ದೃಷ್ಟಿ ಷ್ಠಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು- 
ಇಲ್ಲವೊ ಒಂದೊಂದಾಗಿ ಎರಡನ್ನೂ ತಪ್ಪು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವುದು ರಾಜಸ 
ಬುದ್ಧಿ ಒಂದನ್ನು ಮತೊ ಸ೦ದನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳು ಶವುದು ಚ್‌ ಬುದ್ಧಿ 


ಡ್ಯ! ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥವೆಂದು ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಂತಿದೆ ; ಚಿ ಸಾತಿ ಪ್ತಕರಾಜಸ-ತಾಮಸ ಎಂದು ಉಚ್ಚಾ ಜಗ 
ಭೇವಾನಸ್ಯ ಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಪ್ರಗತಿಯ ಆಶೆಯನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿ ತಾಗಿದೆ. ಹೀನಿದ್ದ ರೆ 

ಸ್ಸ "ಹೀಗಿದ್ದ. ರೆ ತಾಮಸ ಎಂಬುದನ್ನು ಫಾವರಿಕುತೂ 1 ತಾಮಸದಿಂದ 
ಸಾ ದ ಮೆಟ್ಟಿ ಶಲನ್ಮು ಏರಲು ಸುಲಭ ಇಲ್ಲವೆ ಯತ್ನ ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ನಂಬ 
ಬಡ ಪ್ರತಿಯೊಂದು. ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ದ್ವಂದ್ರಸ್ತರೂಪವಿದೆ; ಸುಖವಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ದುಃಖ, ದುಃಖವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಸುಖ ಇಷ್ಟೆ ತ ಅಲ್ಲದೆ ಯಾವುದು ಸುಖವೊ ಅದೇ ದುಃಖ 
ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಬುದ್ದಿ ಸ ಸ ಬುದ್ಧಿ ; ಯಾವುದು "ಕೊಲ್ಲುವುದು ' 
ವಎನಿಸುವುದೊ ಅದೇ ೫೫ ಎಕ್ಕೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ಸಾತ್ಮಿ,ಕ ಎಕೆ 
ಬುದ್ಧಿ. ಎಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದನ್ನು ಎರಡು ಪರಸ್ಪರವಿರುದ್ಧ ಸ್ವರೂಪಗಳುಳ್ಳುದು 
ರ ತಿಳಿಯುವುದೆ ಸಾತಿ ಎಕ್‌ ಬುದ್ದಿ [ ಒಟ! ಒಂದೇ ವಸ್ತು ಏಕ 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಇದೆ-ಇಲ್ಲ, ಬ ಕೆಡಕು ಕೇ ತಿಳಿಯುವುದೆಂದರೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲವೆಂದೇ 
( ಇಲ್ಲವೆ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ "ಮಾಯೆ ' ಎಂದು) ಹೇಳಿದಂತಾಗುವು 
ದಿಲ್ಲವೆ? ಆಗಬಹುದು. ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಿಂತ ತಿಳಿದೇ ಇಲ್ಲವೆಂದು 
ಒಪ್ಪುವುದು ಶ್ರೇಯಸ್ಕ್ಥರವಲ್ಲವೆ--ಎಂದೂ ಕೇಳಬಹುದಲ್ಲ? ಆದರೆ ನಾಪಿ ತ್ರಿಕ 
ಬುದ್ಧಿಯ ಅರ್ಥ ಹಾಗಿಲ್ಲ. " ತಿಳಿದಿದೆ, ತಿಳಿದಿಲ್ಲ; ಇದು ಒಪ್ಪು, ಇದು ತಪ್ಪು' 
ಂಭುದ್ದರ ಮಾನವೇನು? ನಿರ್ಣಯ ಮಾಡುವುದು ಹೇಗೆ? ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು 
ಪರಂಪರೆಯಿಂದಲೂ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಿ೦ಂದಲೂ ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರು 
ವುದು ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಪ್ರ "ನಿರ್ಣಯವು ನಿರ್ಣಯವಲ್ಲ--ಎಂದೇ 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿಯೂ ತನ್ನ ಲ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಹ ತ ॥ ಮಾಡಿಕೊಳ | ಬೇಕಾಗುವುದು. ಹಿಂಜಿ ನ್ಯಾಯವೆನಿಸಿದ್ದು ಆಂಡ 


* ಜ್‌ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯೩೭ 


ಅನ್ಯಾಯವೆನಿಸಬಹುದು ; ಆದುದರಿಂದ ಒಂದೇ ಸಂಗತಿ ನ್ಯಾಯವೂ ಆಗಿದೆ 
ಅನ್ಯಾಯವೂ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಮೊದಲು ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದ್ದು. ಆ ಮೇಲೆ ತನಗೆ ಅದು 
ನ್ಯ್ಯಾಯವೊ ಅನ್ಯಾಯವೊ ಎಂಬುದನ್ನು ತನ್ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು. 
" ಕೊಲ್ಲುವುದು ಹಿಂಸೆಯೂ ವನಿಸಿದೆ, "ಸೊಲ್ಲುವುದು ' ಕ್ಸ್ಸತ್ರ್ರಿಯನ ಧರ್ಮವೂ 
ಎನಿಸಿದೆ. ಇವೆರಡರಿಂದ ಒಂದೇ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಎರಡೂ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಕಾಣ 
ಬಹುದು ಎಂದಂತಾಯಿತು. ಹಿಂಸೆ ಎಂಬುದೂ ತಪ್ಪಲ್ಲ, ಕ್ಪಾತ್ರಧರ್ಮ ಎಂಬುದೂ 
ತಪ್ಪಲ್ಲ; ತನಗೆ ಅದು ತನ್ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆ ಎನಿಸಿದೆಯೊ, ಕ್ಪಾತ್ರಧರ್ಮ 
ವೆನಿಸಿದೆಯೊ ಎಂಬುದನ್ನು ತಾನು ಬೇರೆಯಾಗಿಯೆ ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು, ತಾನೇ 
ನಿರ್ಣಯಿಸಬೇಕು. ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದರ 
ಅರ್ಥವಾದರೂ ಏನು ? ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಕೇವಲ ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ಹರಿಯಿ 
ಸುವ ಕಾಲುವೆಯಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸವೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ 
ಇಲ್ಲಿ ತರ್ಕದ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಕೂಡ ಇಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಾದರೂ ಕೊನೆಗೆ : 


ಇತಿತೇ ಜ್ಞಾ ನಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಯಾದ್‌ ಗುಹೈತರಂ ಮಯಾ 
ವಿಮ್ಮತೈ ತದಶೇಷೇಣ ಯಥ್ಲೇಚ್ಛಸಿ ತಥಾ ಕುರು || (೧೮.೬೩) 


ೆ ಗುಹ್ಯಜ್ಜ್ವಾನಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಗುಹ್ಯವಾದ ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಿನಗೆ ವಿವರಿಸಿ 
ರುವೆ; ಇದರ ಸರಿ-ತೂಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಂಡು ನಿನಗೆ ತಿಳಿದಂತೆ ವರ್ತಿಸು. 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ರಹಸ್ಕವಾದರೂ ಇದೇ. ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಸಂಕೋಲೆಗಳಿಂದ ಬಿಡಿಸಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನಗಾಗಿ, ತನ್ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಗನುಸರಿಸಿ ಅದನ್ನು ಪಯೋಗಿಸಬೇಕು. . ಉದ್ದರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ '0೦ಬ 


ಮಾತಿನ ತಾತ್ಸರ್ಯವೂ ಹೀಗೇ ಇರಲು ಸಾಕು. 


ಬುದ್ಧಿಶಕ್ಕಿಯು ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದೆ ಎಂದು ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ 
ದ್ದೇವೆ; ಈಗ ವತಾನವನು ಈ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸಬೇ 
ಕೆ೦ದು ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಇವೆಂಡೂ ಮಾತುಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದು 
ವಲ್ಲವೆ? ತನಗೆ ಅಧೀನವಲ್ಲದ್ದನ್ನು ವಾನವನು ಉಪಯೋಗಿಸುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆ? 
ಪೂ ಸಂಶಯನಕ್ಳೆ ಒಂದೇ ಒಂದು ಉತ್ತರವಿದೆ. ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿ 
ಯಾಗುತ್ತಿರುವುದು ಇತಿಹಾಸದಿ೦ದ ಕಂಡುಬಠುವುದೆಂದು ಮೋಲೆ ಹೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ. 
ಹಳೆಯದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಸತು ಬರುವುದೆ ಈ ಪ್ರಗತಿಯ ಲಸ್ಸಣವಾಗಿದೆ. ಸಂಪ್ರ- 
ದಾಯದ ಒತ್ಮಡವನ್ನು ಸದ್ಯಸ್ಥಾಲವು ತಡೆಯುವುಡು ಪ್ರಗತಿಯ ಮೊದಲ 
ಕುರುಹಾಗಿದೆ. ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿಯು ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಅಸಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥಧೋರ 
ಣೆಯ ಲೀಲೆ ಎಂದರೆ ಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ. ಒಂದು ಕ್ರಮವಿದ್ದುದು. ಯಾಕೆ ಎಂಬುದು 
ತಿಳಿಯದಂತಾಗುವುದು ; ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಯು ಮಾನವನ ಕೈದು ಮಾತ್ರ ಎಂದರೆ 

೧೩೨-೪೫೭೦ 


೯೮ ಅರ್ಜುನನವಿಸಾದೆಯೋಗ 


ತರ್ಕದಿಂದ, ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದಂತೆ, ಸರಿ ಎನಿಸದೆ ಮಾತು... ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೂ ದರೊ 
ಒಂದು ಕ್ರಮವನ್ನ ನುಸರಿಸಿ ಪ್ರಗತಿ ಇದೆ, ಪ್ರಗತಿಯಲ್ಲೂ ಒಂದು ಕ್ರ ಮವಿದೆ. ಈ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದ್ದೆ ೇನು ? ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ಕಿಯು ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಸಂದರ್ಭ 
ದಲ್ಲಿಯೆ ಆಗಲಿ ವಹನವನನ್ನು  ಮೀರಲಾರದು ಎನಬಹುದೆ ? ಹಾಗೆಂದರೆಯೆ 
ಇತಿಹಾಸದ ಸಾರ್ಥಕತೆ ಸಂಡುಬಳಿ ಅದಕಾಗಿ ನಮ್ಮ ತರ್ಕ ಒಂದು 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿದೆ ಎಂದೂ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯು ಕೆಲವು ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ವಾಾನವನ 
ವಶೀಕೃತ ಸಾಧನವಾಗುವುದೆಂದೂ ನಂಬಲು ನಾವು ಸಿದ್ಧರಾಗಬೇಕು. 

" ನಂಬಲು ' ಏಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೇ ಉಪಯೋಗಿ 
ಸಿದ್ಧೇವೆ.. ಯಾಕೆಂದರೆ "ನಂಬುಗೆ ' ಎಂಬುದೊಂದು ಬೇರೊಂದು ಶಕ್ತಿಯೆ 
'ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದಂತೆ ಕಂಡುಬರುವುದು, " ನಂಬುಗೆ ' ಇಲ್ಲವೆ ಶ್ರದ್ದೆ ಎಂದರೇನು? 
" ಒಂದು ಕೆಲಸವನ್ನು ನಾನು ಮಾಡಬಲ್ಲೆನೆಂದು ನನ್ನ ನಂಬುಗೆ ಇದೆ” ಎಂದು 
ಹೇಳುವಲ್ಲಿ « ಯಾಕೆ ಮಾಡಬಲ್ಲೆ ನೆಂಬ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಯವಲ್ಲ 
ದಿದ್ದರೂ ಮಾಡಬಲ್ಲೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಯವಿದೆ ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿರುವುದು. 
ಕಾರಣಗಳನ್ನ ರಿಯದೆ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವುಡು.:. ಹೇಗೆ . ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ ವು ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಅರಿತಿಲ್ಲ 
ಎನುವುದಕ್ಕಿಂತ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಅರಿತದ್ದು ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
"ನಂಬುಗೆ ' . ಎಂಬುದರ ಇನ್ನೊ ೦ದು “ನೈಶಿಸ ವಿದೆ. ಅದು ಯಾವಾಗಲೂ 
ಅನಾಗತ ಎಂದರೆ ಬ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿರುವುದು. ಘಟಿಸಿದ 
ಕಾರ್ಯದ ಕಾರಣವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ. ಅದು 
 ನಂಬುಗೆ'ಯ ವಿಷಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮೂರನೆಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವೆಂದರೆ ನಂಬುಗೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. " ನನಗೆ ದೇವಪದವಿ ದೊರೆತರೆ ನಾನು ಜಗತ್ಮಿಗೆ 
ಸುಖಶತ03ಗಳನ್ನು ಶಾಶ್ರ ತವಾಗಿ ಒದಗಿಸುವೆನೆಂಬ ನಂಬುಗೆ ನನಗೆ ಇದೆ' ಎಂಬ 
ಮಾತಿನ ನಂಬುಗೆ ಬೇರೆ. ನಿಜವಾದ, ತಾತ್ತಿ_ಕವಾದ ನಂಬುಗೆಯಲಳ್ಲಿ ತರ್ಕದ 
ತೂಕವಿರುವುದು ; : ಆದರೆ ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಮಗೆ ತರ್ಕ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ... ಇಂತಹ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದೆ " ಇಂಗ್ಲಂಡನ್ನು ನಾನು ಉಳಿಸುವೆ' ಎಂಬ ಶ್ರದ್ಧೆಯ , 
ಕ್ರಾಮ್‌ವೆಲ್‌ನಿಗೆ ನಾಯಕತ್ವ, ಆ ಮೇಲೆ ಇಷ್ಟಾರ್ಥಸಿದ್ದಿ ಒದಗಿದುವು; ಅನೇಕ 
ರಿಗೆ ಇಂತಹ ಜೆೊತಿಗಗಜಿೇ ಹುಚ್ಚರ ಅಸ್ಪತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಲ್ಲಿ "ಸ್ಕಾ _ನ ದೊರಕುವುದು. 
' ಇರಲಿ, ನಂಬುಗೆ ( ತಾತ್ಮ್ವಿಕವಾದ | ಎ೦ಬುದೊಂದು ಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದಾ ಗೆ "ಬುದ್ದಿ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮಾನವನು "ಮೀರುವನು ' ಎಂದು ನಂಬುವುದು ಅಸಮಂಜಸ 
ವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ನಂಬುಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥಭೋರಣೆಯದು, ಬುದ್ಧಿಯತಿ 
ಯಾವಾಗಲೂ. ಅನಿಶ್ಚಿ ತಾರ್ಥಜೊರಣೆಯದು. ಅದಕಾಗಿ. ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ರ ಯು 
ಶ್ರದ್ಧಾ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಅಧೀನವಾಗುವ ಸಂಭವವಿದೆ. " ನಾಸ್ತಿ ಬುದ್ಧಿ ರಯುಕ್ತಸ ಸ್ಯ ನ 


ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ ೯೯ 


ಜಚಾಯುಕ್ತಸ್ಥ ಭಾವನಾ ( ೨: ೬೬) ಎಂಬ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ದಿಯೂ ಇರಲಾರದು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ, ಎಂದರೆ ಅಧೀನವಾದ- ಅತಂತ್ರವಾದ 
ಅಲ್ಲ- ಬುದ್ಧಿ ಇರಲಾರದು. " ಅಜ್ಞತ್ಹ ಅಶ್ರದ್ಧಧಾನತ್ಹ ಸಂಶಯಾತ್ಮಾ ವಿನಶ್ಯತಿ ' 
( ೪: ೪೦) " ತಿಳಿಯದವನೂ ಶ್ರದ್ದೆ ಇಲ್ಲದವನೂ ಸಂಶಯಸ್ಕೊಳಗಾಗಿ ನಾಶ 
ಹೊಂದುವನು ' ಎಂಬಲ್ಲಿಯೂ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. . ಈ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಹುಟ್ಟುಗುಣವಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ್ದಲ್ಲ. "ಅಭ್ಯಾಸ' 
ದಿಂದ ಅದನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಇಷ್ಟೇಸೆ? ಅದು ಸುಲಭಸಾಧ್ಯ್ಯವೆಂದೇ 
ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಯೋಯೋಯಾಂಯಾುಾಂ ತನುಂ ಭಕ್ತಃ ಶ್ರದ್ಧ ಯಾರ್ಚಿತುಮಿಚ್ಛ ತಿ 
ತಸ್ಯ ತಸ್ಯಾಚಲಾಂ ಶ್ರದ್ಧಾಂ ತಾಮೇವ ವಿದಧಾಮ್ಯಹಂ | (೭: ೨೧) 
ಯಂ ಯಂ ವಾಪಿ ಸ್ಮರನ್‌ ಭಾವಂ ತೃಜಶ್ಶಂತೇ ಕಲೇವರಂ 
ತಂ ತಮೇನವೈತಿ ಕೌಂತೇಯ ಸದಾ ತದ್ಭಾವಭಾನಿತಃ (೮: ೬) 
ಏಕಚಿತ್ತ್ಕದಿಂದ ಯಾವ ಸ್ವರೂಪ ನ್ನು ಪೂಜೆಸುವನೊ ಅದೇ ಸ್ವರೂಪದ 
ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಮಾನವನಿಗೆ ನಾನು: ಒದಗಿಸುತ್ತೇನೆ.. ಸಾಯುವವರೆಗೆ ಒಂದು 
ವಸ್ತು ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರವನ್ನು ನೆನೆದು ಸಾಯುವಾಗಲೂ ಅದನ್ನೆ ನೆನೆದರೆ ಅದೇ 
ವಸ್ತುವನ್ನಾಗಲಿ ವಿಚಾರವನ್ನಾ ಗಲಿ ಆ ಮಾನವನು ದೊರಕಿಸಬಲ್ಲನು ೆ 
ಮೇಲಿನ ವಾಕ್ಯಗಳಿಂದ "ಅಭ್ಯಾಸ 'ದಿಂದ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು ಹೇಗೆ ದೊರಕಿಸಬಹ: 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟ ಮಾಡಿದೆ. ' 
ಳ 
"ಸೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಯಾವ ಬುದ್ಧಿ 
ಯಿಂದ ಆ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದೊ ಆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಅನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥಧೋರ 
ಣೆಯದಿದ್ದು ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದೆ, ಹೀಗಿದ್ದೂ ಮಾನವನು ದೊರಕಿಸಬಹು 
ದಾದ ತ್ರದ್ಧೆ ಬರಿಬುದರಿಂದ ಆ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ಕಿಯನ್ನು ಅಧೀನದಲ್ಲಟ್ಟು ಉಶೊಳ್ಳಬಹುದು- 
ಎ೦ದು ಇ.ಲ್ಲಯ ವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿಯ ಕಾಲಮರ್ಯಾದೆ 
ಯನ್ನು ವಿರೀರಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ "ಸರ್ವಕ್ಸೃಯಕೃತ್‌ ಕಾಲ'ದಿಂದ ಅದನ್ನು ಹತ್ಕಿಡಲು 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಬೇಕು, ಎಂದರೆ ಮಾಾನವನೆ ಬೇಕು; ಈ ರೀತಿ 
* ನಿಮಿತ್ತ ಮಾತ್ರಂ ಭವ, ಸಮ್ಯಸಾಚಿನ್‌ ' ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಅನ್ವಯ ದೊರಕು 
ವುದು... ಇಷ್ಟಾದರೂ 6"ನಿವಿತ್ತಮಾತ್ರ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವೇಕೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಯಾವ ವಸ್ತುವನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲುವುದು--ಎಂದರೆ ಅರ್ಜನನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಂತೆ 
ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಸ್ತಿತ್ವದಿಂದ ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದು- ಮಾನವನಿಗೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; 
ಆಥವಾ- "ನಾಸತೋ ವಿದೃತೇ ಭಾವೋ' ಮೊದಲಾದ ತರ್ಕಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಶಾಶ್ವತ 


೧೦೦ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ವಾದುದನ್ನು "ಕೊಲ್ಲುವುದು' ಅಶಕ್ಯ ಎನಬಹುದು. ಸೊಲ್ಲುವುದು ಅಶಕ್ಯವಾದರೆ 
ಮಾನವನು ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವನೇನು? ಹಳೆಯದರ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ತನ್ನಿರಿಸಲು ಮಾತ್ರ ಸಹಾಯಕನಾಗುವನು. ಒಂದು ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಕಡ ಪ್ರಮುಜ್ಟಾ ನಿಯಮ ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಒಂದರ ಸ್ರಾ ನದಲ್ಲಿ ಇ ೨ನ್ನೊ ಜು 
ಬರುವುದು. ಹಳೆಯದು " ಸಾಯುವುದು ' ಎಂದು 1 ತಿಳಿದಾಗ ನು 
ಕೇವಲ ಸ್ಥಾ ನಾಂತರವನ್ನು ವತಾಡಿದೆ, ಆ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ನಿಂತಿದೆ. 
ರಂಗಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಪಾತ್ರದ ನಿಷ್ಕೃಮಣವಾಗಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು ಪಾತ್ರದ 
ಪ್ರವೇಶವಾದಾಗ ಮೊದಲನೆಯ ಪಾತ್ರ " ಸಾಯುವುದು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ನಮಗೆ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲವಲ್ಹ? ಅದರಂತೆಯೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ನಾವು . ್ಲರ್ಭ್ಯ ಒಂದು 
ಪಾತ್ರ ಹೋಗಿ ಇನ್ನೊಂದು ಪಾತ್ರ ಬರಲು ತೆರೆಯು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುವುದೊ ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ "ಹಳೆದ'ನ್ನು ಹೊಡೆದು ಹೊಸತನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸಲು 
ಮಾನವನು ಸ*ಕಾರಣನಾಗುವನು. ಪಾತ್ರಗಳ ಪ್ರವೇಶ-ನಿಷ್ಠ )ಮಣಗಳಿಗೆ 
ನಾಟಿಕಕಾರನು ಕಾರಣನಿದ್ದಂತೆ ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳಿಗೆ ಕಾಲವು 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ನಾಟಿಕಕಾರನಿಗೆ ತೆರೆಯು ಸಹಾಯಕವಾಗುವಂತೆ ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಮಾನವನು ಸಹಾಯ*ಕನಾಗಬೇಕು. 

ಈ ಮಾತಿನ ಚರ್ಜೆ ಮುಂದೆ ಇನೊ ಮೆ ಬರಬಹುದಾದ್ದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿಗೆ 
ತಡೆಯುವೆವು. " ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಜಟ ಜಿಜರುದ 
ಒಂದು ಕಾರಣವು ಹೇಗೆ ಬ ಬಕಾಲುಷ್ಯದ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನ ಷ್ಟೆ 
ಇಲ್ಲಿ ತೋರಿಸಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಅರ್ಜುನನು ಇದೊಂದೇ ಕಾರಣವನ್ನು ತೋರಿನಲ್ಲ. 
ಅವನು ತೋರಿಸಿದ ವಿಶ್ವ ಕಾರಣಗಳ ಚರ್ಜೆಯನ್ನೂ ಮುಂದೆ ಬಪ್ಪಾ, 


ದ ಪ್ರಪಂಚ 


ಲ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ 


೧ 


ರಣಾ೦ಗಣದಲ್ಲಿ ಕೂಡಿದ ಜನಸಮುದಾಯವು ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚು ಕಣ್ಣುಶಟೈೆದಂತೆ 
ಅರ್ಜುನನ ಉದ್ದೇಗವು ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚಾಗಿ ತುಂಬಿ ಬರುವುದೆಂದು ಮೊದಲನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ ವರ್ಣನೆಯಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಯುದ್ಧಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲು 
ದೇಹ ಒಲ್ಲೆನುವಂತೆ ನಡುಗುವುದು, ಆ ಮೇಲೆ ಹೃದಯ ನೀರಾಗುವುದು, 
ಕೊನೆಗೆ ಕತ್ತಲೆಗವಿದಂತಾಗಿ ಬುದ್ದಿಯ ಭ್ರಂಶವಾಗುವುದು. ಈ ಮೂರು 
ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮೂರು ವಿಧದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಕಾಣಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಕೊನೆ ಕೊನೆಗೆ ಮೈಮರೆತಂತಾಗಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು :-- 

ಆಹೋ ಬತ ಮಹತ್ಪಾಪಂ ಕರ್ತುಂ ವ್ಯವಸಿತಾ ವಯಂ 

ಯದ್ರಾಜ್ಯಸುಖಲೋಭೇನ ಹಂತುಂ ಸ್ವಜನಮುದ್ಯತಾಃ | (೧ ೪೮) 


" ಒಂದು ರಾಜ್ಯಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ದುರಾಶೆ, ಲೋಭ! ಅದಕಾಗಿ ನಮ್ಮವರನ್ನೆ 
ಕೊಲ್ಲಲು ನಾವು ಸಿದ್ದರಾಗಿದ್ದೇವೆ ! ಅಯ್ಯೊ! ಎಂತಹ ಘೋರ ಪಾಪ 
ವನ್ತೆ ಸಗುವವರಾಗಿದ್ದೇವೆ ಸ 


ಯುದ್ಧವು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಈಗ ಮಹತ್ಪಾಪವೆನಿಸಿದೆ ; ಕೃಷ್ಣನ ಉಪದೇಶ 
ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ . ಅರ್ಜುನನು ಅದೇ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಸಿದ್ದನಾಗುವನು, ಕೃಷ್ಣನ 
ಮಾತುಗಳಿಂದ ಅವನ ವಿಚಾರ ಬೇರೆಯಾಗುವುದು ; ಎಂದರೆ ಯಾವುದು. ಅರ್ಜು 
ನನಿಗೆ ಪಾಪವೆನಿಸಿದ್ದಿತೊ ಅದು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಪಾಪವೆನಿಸಲಿಲ್ಲ. ' ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಅದು ಪಾಪವೆ ಅಲ್ಲವೆಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಮನವರಿಕೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ 
ಕೊಟ್ಟಿ ನು- ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಈ ವಿಷಯಸ್ಯೆ ಮಹತ್ವ 
ವಿದೆ. ಪಾಪವೆಂದರೇನು- ಎಂಬುದಸ್ಕೆ ಅರ್ಜುನ-ಕೃಷ್ಣರಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿ 
ದ್ವಂತೆ ಬೇರೆ ಜನರಲ್ಲಿ ಇರುವುದೂ ಇದ್ದುದೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ರೂಢಿಯಿಂದ ನಡೆದು. ಬಂದ ಆಚಾರಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಪಾಪದ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ 
ಅದೇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಬದಲಾಯಿಸುವುದೆಂಬುದು ತಿಳಿದುಬರುವುದು. 
ಅದರಂತೆಯೆ ಒಂದು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪಾಪ ಎನಿಸಿದ ವಿಷಯವು ಅದೇ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೆ 
ಇನ್ನೊಂದು ಸವರಾಜಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತಾದ ಪುಣ್ಯ ಏಎನಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹಿಂದು- 
ಮುಸ್ಲಿಂ ಮೊದಲಾದ ಧರ್ಮಪಂಥಗಳ, ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇತರ ಸ್ಪೃಶ್ಯ- 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಜಾತಿಗಳ ವಸ್ತುಸಂಗ್ರಹಾಲಯದಂತಿದ್ದ ಭಾರತದ ಜನರಿಗೆ 


೧೦೨ ಅರ್ಜನವಿಷಾದಯೋಗೆ 


ಈ ಮಾತಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತ- ವಿವರಣೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ಕಿಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಸೆ ವಿರೋಧ 
ಮಾಡಿದರೆ ತ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಪಾಪ ಎನಿಸಿದರೆ ಅದರ ಮಗ್ಗುಲಿನ ದೇಶದಲ್ಲಿಯೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾ ತಂತ್ರ್ಯಪ್ಗ ಪ್ರಚಾರವು ಮಹಾ ಪಾತಕವೆನಿಸುವ . 28ರಣೆಗಳು ಸದ್ಯದ 
ಜಗತ್ತಿ ಸ್ಸಿವೆ. ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನ-ಕೃಷ್ಣರ ಚರ್ಜೆಯ ವಿಷಯವು ಇಂದಿಗೂ 
ಚರ್ಚಾಸ್ಪದವೂ ಮಹತ್ವ್ವವುಳ್ಳುದೂ ಆದುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 
ವಿವರಿಸುವುದು ಇಲ್ಲಿ ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದೇವೆ. 


ಮೊದಲು ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಅರ್ಜುನನ ಮಾತನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಈ ಶ್ಲೋಕವು ವಿಚಾರದೃಷ್ಠಿ ಯಿಂದ ಒಂದೇ ವಾಕ್ಯವಿದೆ ; ಎರಡನೆಯ ಪಾದದಲ್ಲಿ 
ಹೇತುವನ್ನು ಕಾಣಿಸಿ ಮೊದಲ ಪಾದದಲ್ಲಿ ಸಿದ್ಧಾ _೦ತವನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. (೧) ರಾಜ್ಯ 
ಸುಖಲೋಭದಿಂದ . (೨) ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕಿಚ್ಚ ನಾ ಮಹತ್ಪಾಪವನ್ನು 
ವಾಡುವುದರಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ ಎನುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ತನ್ನ ( ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಏರಡು ದೃಷ್ಟ್ವಾಂತಪರ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಈ ಕಾರಣ 
ಗಳನ್ನು ನಾವು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಚರ್ಚಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. (೧) ಲೋಭವೆಂದರೇನು, ಅದು 
ಪಾಪಕ್ಕಾಗಲಿ ಪಣ್ಯಶ್ಯಾಗಲಿ ಮೂಲವೆನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಹಿಂದೆ 
ಆವೆ ಸೀವೆ, * (೨) ಸ 'ಜನರನ್ನೆ ಆಗಲಿ ಬೇರೆಯವರನ್ನ ಆಗಲಿ ಕೊಲ್ಲುವುದು 
ಎಸಿ ಈ 4 ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬ ಶಬ್ದ ಹೇಗೆ ಅಸಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥದ್ದಾಗುವು 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಹಿಂದಿನ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿ 
ಮತ್ತೆ ಇಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ. " ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಚರ್ಜೆಯಷ್ಟೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದೆ. ಎಂಬುದನ್ನು ವಾಚಕರು ಲಕ ದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಇದೇ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು " ಪಾಪ ? ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಬೇರೆ ಎರಡು 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲೂ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ ;-- 

ಯದ್ಯಷ್ಯೇತೇ ನ ಪಶ್ಯಂತಿ ಲೋಭೋಪಹತಚೇತಸಃ 

ಕುಲಕ್ಸಯಕೃತಂ ದೋಷಂ ನಿಂತ್ರದ್ರೋಹೇ ಚ ಪಾತಕಂ ॥ 

ಕಥಂ ನ ಜ್ಞೇಯಮಸ್ಮಾಭಿಃ ಪಾಪಾದಸ್ಮಾನ್ನಿವರ್ತಿತುಂ 


ಕುಲಕ್ಷಯಕೃತಂ ದೋಷಂ ಪ್ರಸಶ್ಯದ್ಧಿರ್ಜನಾರ್ದನ | ( ೧:೩೮,೩೯) 


ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಮಿತ ಸೈದ್ರೋಹವೂ ಕುಲಕ ಸ್ಸಿಯವೂ "ಪಾಪ? ಎಂದೇ ತಿಳಿಯಲ್ಪ 
ಟ್ಟಿನೆ, ಲೋಭವಾಗಲಿ, ಹಿಂಸೆಯಾಗಲಿ ಕಾರಣ. ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳ 

ಬಟ್ಟಿ ಲ್ಲ - ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಸ ಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದಗತ್ಯ; ಅದೆಂದರೆ ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪ, 


* ಪುಟ ೬೨ರಿಂದ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೦೩ 
1 


ಪಾಪದಿಂದ ಎಂತಹ ಪರಿಣಾಮವಾಗಬಹುದೆಂಬುದನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸಿ ಕೊನೆಗೆ 
ಅರ್ಜುನನು " ನರಕೇ ನಿಯತಂ ವಾಸೋ ಭವತೀತ್ಯನುಶುಶ್ರಮ, ಖಂಡಿತವಾಗಿ 
ಹಕ್ಕು 1 ಭೇತಾಗುವುದು. (೧:೪೪) ಎಂದು ಹೇಳುವನು. ಈ ಮಾತು 

ಪದಸ ಪವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವುದಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ ಎದ್ದಾ ಗಿದೆ. ಪಾಪ 
ಹ ೫ ( ಒ೦ದರ ಜ್‌ ಸ ಸ ೦ದಕ್ಕೂ ಅನ್ನಯಿಸುವುದೆಂದು 
ಈ ಪುಕರಣವನ್ನು ಓದುವಾಗ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಜಬೇಕು) ಅದರ ಫಲೋಪಭೋಗವೂ 
ಅದಕ್ಕೆ ೫.1 ಸಾರಸ್ರ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಮೀರಿವೆ. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಪಾಪವು 
ಅಪರಾಧದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. ವಾನವನ ಅಪರಾಧ (011836) ದ ವಿಚಾರಣೆಯೂ 
ಕ್ಸ ಯೂ ಮಾನವಪ ಶ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ. ಒಪ್ಪೆನಿಸಲಿ ತಪ್ಪೆನಿಸಲಿ 
ಮಾನವರೇ ಒಂದ್ನುವಿಚಾರಣಾಪದ _ತಿಯನ್ನೂ ಒಂದು ಶಿಕ್ಟಾ ಷ್ಟ ಕ್ರಮವನ್ನೂ ಅಪ- 
ರಾಧಗಳಿಗಾಗಿ - ಸೊತ್ತು, ಪಡಿಸಿದ್ದಾ ಶ್ತ ಬ ಮಾಕು ಹಾಗಲ್ಲ; ಪಾಪಕ್ಕಾಗಿ 
ಶಿಕ ಇರುವಾಗ ಇಲ್ಲ, ಸತ್ತ್ಯಮೇಲೆ ತಪ್ಪುವಂತಿಲ್ಲ. ಜ್‌ ನರಕವೆಂಬ 
ಕಾರಾಗೃಹವು ಮಾನವಲೋಶಕದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ--ಕೆಳಗೊ ಮೇಲೊ-ಎಲ್ಲೊ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಏರ್ಪಾಟಾಗಿದೆ. ಅಪರಾಧದ ದೋಷವು ತಂದೆಯಿಂದ ಮಗನಿಗಿ 
ಳಿಯುವಂತಹದಾಗಿದ್ದರೆ ಪಾಪದ ದೋಷವು ಮಗನಿಂದ ತಂದೆಗೆ, ಪೂರ್ವಜರಿಗೆ 
ದಂಟು ಶವುದು,. " ಪತಂತಿ .ಪಿತರೋ ಹೇಷ್ಟ್ಯಾಂ ಲುಪ್ಮಪಿಂಡೋದಕಕ್ರಿಯಾಃ' 
(೧: 1 ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಮಾತಿಗೆ ಇದೇ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಹಿಂದಿನ ಪೂರ್ವಜರಿಗೆ 
ಸಂಪರ್ಕ, ಮುಂದೆ ತನಗೆಯೆ ನರಕವಾಸ ಹೀಗೆ ಪಾಪವು ಕರ್ತ್ಶುವನ್ನು ಭೂತ- 
ಲ್ಲ 


ಧವಿಷ್ಯತ್ಕಾಲಗಳಲ್ಲೂ ಬಾಧಿಸುವುದು, 


ಪಾಪದ . ಸ ರೂಪವು ಹೀಗಿದು ಎದಕತ್ತುಗಿ ಪಾಪದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಳ್ಳುವವನು ಆಡ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಮೂಲವಾಗಿಯೆ ಒಪ ಸಬೇಕಾಗುವುದು* 
ಅವು ಯಾವುವೆಂದರೆ:- (೧) ದೇವ, (೨) ಕರ್ಮ ಮತ್ತು (೩) ಪುನರ್ಜನ್ಮ. 


(೧) ದೇವನ ಅಸ್ಥಿತ್ವವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದವನಿಗೆ ಪಾಪ ಎಂಬ ಸಲ್ಪನೆಯನ್ನು 
ಬಪ್ಪುನ್ರದು ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಪಾಪಕ್ಕಾದ ಶಿಕ್ಪೆಯನ್ನು ಅನುಭೋಗಿಸುವುದು ಸತ್ತ 
ತರುವಾಯದಲ್ಲಿ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಸತ್ತ್ವ ತರುವಾಯ ನಮಗೆ ಶಿಕ್ಸೈಯಾಗು 
ವ್ರದೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಹೇಗೆ ಒಪ್ಪುವುದು ? ವ್ಯವಹಾರದ ಕೆಲವು ದೃಷ್ಟಾಂತ 
ಗಳಿಂದಂತೂ ಪ ಪಾಪಕ್ಕೆ ಸತ್ತ ಮೇಲೆ ಶಿಕ್ಸ ಇಲ್ಲ ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ತದ್ದಿ ರುದ್ಧವಾಗಿ 
ರಾಪಿಗೆ ತನ್ನ ಜೀವಮಾನದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾ! ದ ಸುಖ-ಸಂಪತ್ಮು ಗಳು ದೊರಕುವ ಸ 
ಎಂದು ಜೇಳಬೇಕೆನಿಸುವುದು. ಬಡ್ಡಿಯ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದ ಬೊಜ್ಜನ್ನು ಬೆಳೆಸು 


ಬಳಾಸುರರು, ತಂದೆಯ ಅಪಾರ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಸ ರ್ಗ 


೧೦೪ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದೆಯೋಗ 


ಉಪಭೋಗಿಸುವ ಮಕ್ಕಳು, ಕೇವಲ. ಕಸುವಿನ ಸೊಕ್ಕಿನಿಂ ದ ಮಿಕ್ಕುವರನ್ನು 
ಸುಲಿದು ಸೂರೆಮಾಡ.ವ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಗಳು, ಮೋಸ-ಲಂಚ- ಗದರಿಕೆಗಳಿಂದಲೆ 
ಉನ್ನತ ಲೌಕಿಕ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವವರು--ಈ ಚಿತ್ರ ಒಂದು ಕಡೆ; 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಗಾಗಿ ಪೀಡೆಗೊಳಗಾದವರು, ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಸೆರೆಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಳೆ 
ದೆ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ನಿರ್ದಯತೆಗೆ ಆಹುತಿಯಾದವರು, ನೀತಿಗಾಗಿ ನಗಿಸಿ 
ಕೊಳು ಹ[ವವರುಈ ಚಿತ್ರ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ! ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಹೆಸರಾಗುವವರೆಂದರೆ ಪುಂಡ-ಲಂಡ-ಗುಂಡ-ಭಂಡ ಎಂಬ ಗುತ 
ಸೇರಿದವರೆ! ಇಂತಹ ಪ್ರಪಂಚ ನಡೆದಾಗ ಮೊದಲು ದೇವನಿದ್ಧಾನೆಂದು ವಿಶ್ವಾಸ 

ವಿಡುವುದೆ ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಅಸಹ್ಯ ಭಾವನೆಗೆ ಅಶಕ್ಕ -ಎನೆಸುವುದು ; ಇನ್ನು ಅಂತಹ 
ದೇವನು ಪಾಪಿಯನ್ನು ಬೇವವರಾನದಲ್ಲಿ ಪಾಪಕ್ರೀಡೆಯಲ್ಲಿ ಬಿಳಿಯಗೊಟ್ಟು, 

ಸಾಯುವವರೆಗೆ ಸ ಬಿಟ್ಟು ಸತ್ತಮೇಲೆ ಅವನನ್ನು ಶಿಕ್ಸಿ ಸುವನೆಂದರೆ ಮೂಕ 
ನಂಬಬೇಕು? ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೇವರು ರೂಡ್ಗರಾಗಿದ್ದಾರೆ, ಒಬ್ಬ ದೇವನಿಗೆ 
ಪಾಪವೆನಿಸಿದ್ದು ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಪುಣ್ಯವೆನಿಸುವಂತಿದ್ದರೆ ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಗೊಂದಲ ! 
ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಟಿ ದೇವರು ಮಾನವನಂತೆ ಲಂಚಗುಳಿಯಾ 
ದುದು ಕಂಡುಬರುವುದು, ಜೀವಮಾನದಲ್ಲಿ ಲಂಚಕೊಟ್ಟು ಪ್ರಕರ್ಷ ಪಡೆದವನು 
ತನ್ನ ಅನುಭವವನ್ನು ಸತ್ತಮೇಲೆ ದೇವನಲ್ಲೂ ಎ 01000 ಇದಲ್ಲದೆ 
ಸ ಮೇಲೆ ಶಿಕ್ಷೈಯಾಗುವ ಪದ್ದ ತಿಯಂದಾಗಳಿ, ಇರುವವರೆಗೆ ಶಿಕ್ಪೈ ಕೊಡದ 
ದೇವನಿಂದಾಗಲಿ "ಪಾಪ ' ವನ್ನು ಆಡುವ 1! ಸಾಕಷ್ಟು ಹೆದರಿಕೆ ಹುಟ್ಟು- 
ವ್ರದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿಯಾಗಿ ತರ್ಕವನ್ನು ಹೂಡುವವನಿಗೆ "ದೇವ' ಎಂಬ 
ಚ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು, ಅದಕಾಗಿ ಅವನ ಗಸ ಪಾಪದ 

ಲ್ಪನೆ ಚಣ 1 ಕಾಗುವುದು. 


(೨) ಮೇಲಿನ ಕೆಲವು ಆಕ್ಸೇಪಗಳಿಗೆ ಎರಡನೆಯ ಸಂಗತಿಯು ಉತ್ತರ 
ವಾಗಿದೆ ; ಅದೆಂದರೆ * ಪ್ರಭರ್ಚಿತ್ಸ ದ ಕಲ್ಪನೆ, ಸತ್ತಮೇಲೆ ಶಿಕೈಯನ್ನು ವಿಧಿಸು 
ವುದು ಸಜಾ ಎ೦ಬ ವತಾತಿಗೆ ಈ "ಕಲ್ಪನೆಯ ಉತ್ಕರವಾಗಿದೆ. ಸತ್ತಮೇಲೆ 
ಆ ಜೀವಿಗೂ ಸಗಳ ಸಂಬಂಧವೆ *ಡಿದರೆ ಶಿಕ್ಚ್ನೆ ನಿರುಪಯುಕ್ತವೆನಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಸತ್ತ ಜೀವಿಯು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ಸಂಸಾರಬಂಧದಲ್ಲಿ 'ಸಕುವುದು ; ಕ ಜನ್ಮದಿಂದ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಸ ಇಳಿಯುವುದು ; 
ಅನುಭವದಿಂದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸಾಗುವುದು. ಆಗ ಹಿಂದಿನ ಪಾಪದ ಬಾಧೆಯು 
ಅದಕ್ಕೆ ರೋಗದಂತೆ ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಪಾಪಮಾಡಿದ ಮಾನವನು 
ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ನೀಚಯೋನಿಯ ಆಶ್ರಯವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಇಂದಿನ 
ಗೃಧ್ರಸಾಹುಕಾರನು ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ತಿಪ್ಪೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಳನ್ನು ಕುಕ್ವಿ ತಿನ್ನುವ 
ಕೋಳಿಯಾಗಬಹುದು, ಇಲ್ಲವೆ ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಎಲುಬಿಗಾಗಿ ಕಚ್ಚಾಡುವ ನಾಯಿ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಮದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೦೫% 


ಯಾಗಬಹುದು ; ಇಂದಿನ ಉದ್ದಾಮ. ಪ್ರಭುವು ಮುಂದಿನ ಬನ್ಮದಲ್ಲಿ ನನ್ನ 
ಹೆಂಡತಿಯಾಗಿ ನನಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಹತ್ತ ರಷ್ಟು ಏಟು. ತಾನು ತಿನ್ನ ಬಹುದು. : ಹೀಗೆ 
ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ನ್ಯ ಪಾಪ ವಕ್ನೂ. ಅದರಿಂದಾಗುವ ಶಿಕ್ಸೆ: ಗೂ ಉಪಯುಕ್ಕತೆ 
ಬರುವುದು. ಆದರೆ ಇದು. ಬರಿಯ ವಿಶ್ವಾ ಸದ ಇತು ಆಕೆ ಸ್ಸ ಪಕಾರನು 
ಹೇಳಬಹುದು. ಇಂದು ನನಗೂ ನನ್ನ ಹೆಂಡತಿಗೂ ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮ ದಲ್ಲಿ. ಅನುಕ್ರಮ 
ವಾಗಿ ನಾವು ನಿರ್ದಯ ಪ್ರಭು--ಧಿಸ್ಸ ಹಾಮದಾಸ ಆಗಿದ್ದು ದರ ತ ಇದ್ದಿಲ್ಲ 
ವೆಂದರೆ ನಮಗೆ ಜನ್ಮಾಂತರದ ಕಾಲಸ್ತೆ ದೊರೆತ ಪ್ರೋತ್ಸಾ ಹಾಸೀಡೆಗಳ ಉಪ- 
ಯುಕ್ತತೆ ಏನು ? ಹಿಂದೆ ತಾನು ಸಾಹುಕಾರನಿದ್ದು ಈಗ ತಾನು ಕೋಳಿಯಾಗಿ 
ರುವನೆಂಬ ಅರಿವು ಕೋಳಿಗೆ ಬಂದರೆ ಆಗ ಅದಕ್ಕೆ ಪಾಪಕ್ಕೆ ಪ್ರತೀಕಾರವಿದೆ ಎಂದು 
ವಿಶ್ವಾಸ ಹುಟ್ಟಿ ಬಹುದು. ಅದೂ ಹೋಗಲಿ. ಇಂದು" " ಪುನರ್ಜನ್ಮ' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡದ ಅನೇಕ ಸಮಾಜಗಳಿವೆಯಲ್ಲ ? ಅಲ್ಲಿ ಪಾಪದ 
ರೂಪಾಂತರ ಹೇಗೆ? ಇಂದು « ಪುನರ್ಜನ್ಮ 'ದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾ ಶಸವನ್ನಿ ಟ್ಟಿ ಬ್ಯ 
ಹ.ಟ್ಟಿ ಪಾವವನ್ನು ಮಾಡಿ ಅದರ ಫಲವಾಗಿ ಮುಂದೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸ 

ವನ್ನಿಡದ ಪಾಪಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿ ಬಹುದಾದರೆ ಅದು ತ್‌ 


ತೇ 


ತೊಡಕು. 

(೩) ದೇವನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಪುನರ್ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡದವರಿಗೆ 
"ಕರ್ಮ 'ದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ವಿಶ್ವಾಸಕ್ಕೆ ಅಯೋಗ್ಯ ಎಂದೆನಿಸುವುದು. " ಕಾರ್ಯ- 
ಕಾರಣ ಸಂಬಂಧವು ನಿತ್ಯ ಮ _ ಅನಿವಾರ್ಯ ಎಂದು ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿದ್ದ 
`ಸ ನೈತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ: ಕರ್ಮವಾದ ವನಿಸುತ್ತಿದೆ' ಎಂದು ಸರ್‌ 
ಎಸ್‌. ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ ಎಂಬ ಜಗದಿ ದ್ವಿಖ್ಯಾತ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಎಜ್ಜಾನಿಗಳು 
ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. * ಬಲ್ಲವರ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೆಂದು ಒಪ್ಪಿದರೂ. ಕೇವಲ 
"ಕರ್ಮ'ದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಧಾರವಾದ ತರ್ಕಸರಣಿಯನ್ನೆ ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಕಾರ್ಯವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರಣ, ಕಾರಣವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯ ಏಂದು ಹೇಳುವಂತೆ ಕೆಟ್ಟಿ 
ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಕೆಟ್ಟ ಫಲ; ಒಳ್ಳೆ ಯ ಕೆಲಸ ಸತ್ಯ ಒಳಿತಾದ ಫಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹ.ದೋ ಸ 
ತೆಲಸಕ್ಕೊಂದು ಫ ಫಲ ಭಾ ಮಾತು ಬೇರೆ, ಕೆಟ್ಟ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಕೆಟ್ಟಿ ಫಲ ಎಂಬ 
ಮಾತು ಬೇರೆ. ಈ ಕೆಲಸ ಕೆಟ್ಟು ದು: ಈ ಕೆಲಸ ಒಳ್ಳೆ ಯದು ಎಂದು *.. 
ಕ್ರಮ ಯಾವುದು ? ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರ ತ ದು? ಒಂದು ಜನ್ಮದ 
ತತ ಜಿ ಇನ್ನೊಂದು ಜನ್ಮದ ಕಾರ್ಯ ಇವುಗಳ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ 
ಬಗೆ ಹೇಗೆ? ಎಷ್ಟೋ ಸಲ "ಕರ್ಮ 'ವೇ ಸರ್ವಶಕ್ತ ಚಲ ಚನಾದ್ಬ ಗೆ 
ಎಂಡು ಹೇಳಲ್ಬಡುವದು. ಆ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿ ದರೆ ದೇವನ ಇಲ್ಲವೆ. ಪುನರ್ಜನ್ಮದ 
* ಇಂಡಿಯನ್‌ ಫಿಳಾಸಾಫಿ. ಸಂಪುಟ ೧, ಪು, ೨೪೪ 
೧೪-೪೫೭೦ 


೧೦೬ ಅರರ್ಜನವಿಸಾದಶಯೋಗ 


ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ ಎನಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದಲ್ಲಿ "ಕರ್ಮ 'ದ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಆಶ್ರಯವೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು, ಇಂದಿನ ಕರ್ಮವು ಮುಂದೆ ಫಲವನ್ನು 
ಸೊಡುವುದು, ಇಂದಿನದು ಹಿಂದಿನ ಕರ್ಮದ ಫಲ ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
" ಪುನರ್ಜನ್ಮ '`ಕಲ್ಪನೆಯ ಅತ್ಯಂತ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಂತಾಗು 
ವುದು, ಅಥವಾ ಪುನರ್ಜನ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ಕರ್ಮ, ಕರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಎಂದು 
ಅಸಂಬದ್ಧವಾದ ತರ್ಕದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿದಂತಾಗುವುದು. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಗೀತೆಯೊಳ 
ಗಿನ ಒಂದ: ಮಾತನ್ನೆ ಕಾಣಿಸಬಹುದು. 

ನ ಕರ್ತೃತ್ವಂ ನ ಕರ್ಮಾಣಿ ಲೋಕಸ್ಯ ಸೃಜತಿ ಪ್ರಭುಃ 

ನ ಕರ್ಮಫಲಸಂಯೋಗಂ ಸ್ವಭಾವಸ್ತು ಪ್ರವರ್ತತೇ | (೫:೧೪) 


" ಇವನು ಇಂತಹದರ ಕರ್ತೃ, ಇದು ಇಂತಹನ ಕರ್ಮ, ಇವನಿಗೆ ಇಂತಹ 

ಫಲರ-ಎಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನ್ಫು ಈಶ್ವರನು ಮಾಡಿಲ್ಲ. ಅದೆಲ್ಲ ನಿಸರ್ಗದ ಒಂದು 

ಕ್ರಮವಾಗಿದೆ. ( ಎಂದರೆ ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಕರ್ಮದ್ಧಾಗಲಿ ಕರ್ಮಫಲದ್ದಾಗಲಿ 

ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ)? 
ಗೀತೆಯ ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ಪಾಪಕ್ಕಾಗಲಿ ಪ್ರಣ್ಯಕ್ಕಾ ಗಲಿ ಕರ್ಮದ ತಕ್ಕ ಪ್ರತಿಫಲ 
ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತವೆ ಸದೋಷವಾಗುವುದು. 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳು ದೇವ-ಪುನರ್ಜನ್ಮ-ಕರ್ಮ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿ 

ಪಕ್ಪಪ್ರತಿಪಕ್ಸಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ ಒಂದು ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಹೊರಡಿಸುವುದಕ್ವಲ್ಲ, 
ದೇವನು ಇದ್ದಾನೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ, ಪುನರ್ಜನ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಪ್ರವರಾಣಗಳಿವೆಯೆ, 
ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ ಜ್ಞಾನದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ್ಯ-- ಇಂತಹ ವಿಷಯ 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ: ಅಪ್ರಸ್ಮುತ,: "ಪಾಷ ' ದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಬೇಕಾದರೆ ದೇವನ 
ಅಸ್ತಿತ್ತ್ವವನ್ನೂ ಪುನರ್ಜನ್ಮದ .ಶಕೃತೆಯನ್ನೂ ಕರ್ಮದ ಸಂಸಾರಮೂತೆ 
ಯನೂ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕು, ಒಪ್ಪುವುದಗತ್ಯ, ತರ್ಕಪ್ರಾಪ್ವ ಎಂಡು ತೋರಿಸುವ 
ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೆ ಮೇಲಿನ ಮೂರು ವಿವರಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಈ ಸಂಗತಿ 
ಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ನಾವು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು, 


ತ್ಮಿ 


ಇನ್ನು " ಪಾಪವೆಂದರೇನು ?' ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಚರ್ಜಿಸೋಣ. 
ಸ್ಥೂಲದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳುವುದಾದರೆ " ಸತ್ತಮೇಲೂ ಯಾವ ಕೆಟ್ಟ ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ 
ದೇವನು ನರಕವಾಸ-ನೀಚಯೋನಿ ಜನ್ಮ- ಇಲ್ಲವೆ ಮತ್ತಾವುದಾದರೂ ಶಿಕ್ಷೆ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವನೊ ಅದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಮೇಲೆ ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ ಈ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಅನೇಕ ಸಂಶಯಗಳು ತಲೆ ವಎತ್ತುವುವು. ಕೆಟ್ಟ ಕೇಲಸ 


ವೆಂದರೇನು-ಎಂಬುದೆ ಮೊದಲನೆಯ ಸಂಶಯ. ಇದನ್ನು ಹೆಜ್ಚು ವಿವರವಾಗಿ 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಮದ ಪ್ರಸಂಚ ೧೦೩. 


ಮುಂದೆ ಚರ್ಚಿಸುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಕೆಟ್ಟ ಕೆಲಸ. ಎಂದರೆ. -ಇ೦ಂತಹದು ಎಂದು 
ನಿರ್ಣಯ ಇಲ್ಲವೆ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಆಯಿತೆಂದು. ತಿಳಿಯುವಾ. ಮುಂದೆ ಸತ್ತ್ವ ಮೇಲೆ 
ತಿಕ್ಸೆ ಆಗಿಯೆ. ತೀರುವುದು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಆಧಾರವೇನು--ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು 
ಸಂಶಯವೇಳುವುದು. ಇವೆರಡೂ ಸಂಶಯಗಳಿಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ 
ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕ ಉತ್ತರವು ಅಡಕವಾಗಿದೆ, ಆದುದರಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಅವತರಿಸಿದ 
ಆ.ಮಾತನ್ನು ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ ನೋಡೋಣ. 


" ಲೋಭದಿಂದ ಸ್ವಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವೆವು ' ಎಂದು... ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳು 
ವಾಗ, ಕುಲಕ್ಷ್ಮಯ ಮತ್ತು ಮಿಂತ್ರದ್ರೋಹ ಪಾಪ ಎನುವಾಗ ಒಂದೊಂದು 
ಶಬ ತ್ತೆ ಎರಡ ನಾಲ್ಕು ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ. ಅರ್ಜುನನು ಪಾಪದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದಾ ತಕ್ನಕುಮು:' 'ಮೊದಲಥೆಯೆಸ1 ಲೋಭ. ಲೋಬಭವು 
ಕರ್ತೃವಿಗೆ ಸಸಿಬಾಯಣೆ. ಕರ್ಮಕ್ಕಲ್ಲ. ಲೋಭದಿಂದ ವ್ಯವಹರಿಸುವುದು ಪಾಪ, 
ಲೋಭವಿಲ್ಲದಿದ್ದ ರೆ ಪುಣ್ಯ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಕರ್ತೃವಿನ ಮನಸಿನಲ್ಲಿದ್ದ ಇಚ್ಚೆ ಗೆ 
ನುಸರಿಸಿ ಕರ್ಮಫಲಸ್ಕೆ ಒಳಿತು ಜಸ್ಸವೆ ಕೆಟ್ಟ ದು ಎಂಬ ಸ ರೂಪ ಜೆತ್ರದೆಂದು 
ನಿಷ್ಟನ್ನ ವಾಗುವುದು. ಕರ್ತೃವಿನ "ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆ ಯಜ ಇಲ್ಲವೆ ಕೆಟ್ಟುದಾದ 
ಭಾವನೆ ಅವನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ತು ಎಂದು ಸಹಾ ಹೇಗೆ 
ಮತ್ತು ಆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವವರು ಯಾರು? ನಮ್ಮ ಲೌಕಿಕ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳ ೩ ಜ್‌ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ತರ್ಕದಿಂದ, ಅನುಭವದಿಂದ, ಮಾನಸ 
ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರದಿಂದ ಅಪರಾಧಿಯ ಸಂಕಲ್ಪ (18668008) ಇಂತಹದು 
ಎಂದು ನಾವು ನಿರ್ಧರಿಸುತ್ತೇವೆ. ನ್ಯಾಯಾನ್ಯಾಯದ ಅಧಿಕಾರ ಉಳ್ಳವರಿಗೆ ಆ 
ನಿರ್ಧಾರ ಒಪ್ಪಿಗೆ. ಆಯಿತೆಂದರೆ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ಸಿದ್ದಮಾಡಿದ೦ಂತಾಯಿತು. ಇದು 
ಕೂಡ ಸಮರ್ಪಕವಾದ, ನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಪೋೋತ್ಸಾಹಕವಾದ ಪ ಪದ್ಧತಿ ಎನಿಸದು 
ಎಂದು. ಅನೇಕ ತತ್ತ _ಜ್ನಾ ಸನಿಗಳೂ ಬುದ್ದಿ ವಂತರೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಪ ಪಡುತ್ತಿರುವಾಗ್ಯ 
ಆ ಅಭಿಪ್ರಾ ಯನ್ನ ಸಮರ್ಥಿಸುವಂತಹ ತೀರ್ಪುಗಳು ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತಿ ಮ. ಪಾಪದ ವಿಚಾರಣೆಯಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟು ಕೂಡ ತರ್ಕಬದ್ಧ ತೆ 
ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಅನೇಕರಿಗೆ ತೋರುವುದು ಸೋಜಿಗವಲ್ಲ. ಪಾಪಿಯ ಸಂಕಲ್ಪ ವನ್ನು 

ಸಿದ್ದಪಡಿಸುವ ಅಧಿಕಾರವು ಎರಡೇ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳಿಗಿದೆ. : ಒಂದು, ದೇವನಿಗೆ; 
ಇನ್ನೊಂದು, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ. ಸರ್ವಶಕ್ತಿಮಂತನೂ, ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾಮಿಯೂ ಆದ 
ವನೆಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುವ ದೇವನು ಮಾನವನ ಮನಸಿನಲ್ಲಿಯ ಇಜೆ [ಯನ್ನಾ ಗಲಿ 
ಅ೦ಗಿತವ ನ್ನ್ನಾ ಗಿ. ತಿಳಿದುಕೊಳು ಶವನೆಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಆಧಾರವೂ ಇಲ್ಲ, 
ಆಕ್ಸೇಪಣೆಯೂ ಇಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೆ ಯಾವುದಕ್ಕೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಎನಬೇಕೆಂಬ ವಿಷ 
ಯವೆ ವಾದಗ್ರಸ್ತವಾಗಬಹುದಾದಾಗ ಶಾಸ್ತ್ರದ ರ ್ಪ ಒಪ್ಪುವುದೂ 
ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾಗುವುದ್ದಿಲ್ಲ. .. ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ ಶಾಸ್ತ್ರದ 


೧6೮ ಅರ್ಜುನನಿಸಾದಯೋಗ 


ಸಾಮಥ್ಲ್ಯ ೯ವು. ಎಂದಿನಿಂದ ನಡೆದುಬಂದ ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂದರೆ ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಅನ್ವಯಿಸಬಹುದಾದ ನಿಯಮ ಇಂದಿಗೂ ಶಿನ್ನಯಿಸೆ. ವ್ರದೆಂದು ಒಪ ಸಬೇಕು. 
ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಶಾಸ್ರ್ರಗಳ ಜ್ಗಾ ನವು ತ್ರಿ ಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕು. ಹೀಗೆ 
ದೇವನ ಅಲ್ಲವೆ ಶತ ದ ವಿಷೆಯಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ ಒಪ್ಪದ ಸಂಶಯಗಳುದ್ದವಿಸುವುವು. 
ಆದರೂ ಚೇರೆ ತಸರ್ಗರಿಲ್ಲ. ಅಂದಿ ಬಾತ ಲೋಕಾತೀಶ, ಕಾಲಾತೀತ 
ಘಟನೆಯನ್ನು ಮಾನವನ ಬುದ್ಧಿ ಯಾಗಲಿ ಅನುಭವವಾಗಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲು 
ಅಸಮರ್ಥವೆನಿಸುವುದು. ಇನ್ನು” ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಕರ್ತೃವು ತಾನಾಗಿಯೆ ನನ್ನ 
ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ( ಇಂಗಿತವನ್ನು) ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. "ದರೆ ತನ್ಫ ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು 
ಆರಿತುಕೊಳ್ಳು ವ ಶಕ್ಕಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಅದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿ ಗಿದೆ-ಎಂಬು 
ದೊಂದು ಪ್ತಿ ಇದಲ್ಲದೆ ಅರ್ಜುನನೆ ಮತೊ, ಡ್‌ ಗಾಗ ಕೇಳಿದ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಿಂದ ಕರ್ತೃವೆ ತನ್ನ ಇಚ್ಛೆಗೆ ಹೊಣೆಗಾರನಾಗುವನೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗದು, 
ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ನಂಚಿಕೆ ಹೀಗೆ ;-- 

ಅಥ ಕೇನ ಪ್ರ ಯುಕ್ತೋಯಂ ಪಾಪಂ ಚರತಿ ಪೂರುಷಃ 

ಅನಿಚ್ಛ ೈನ್ನ್ನನಿ `ನಾಸ್ಠೆ ೯೯ಯ ಬಲಾದಿವ ನಿಯೋಜಿತ$ ॥| (೩:೩೬) 


`ದ ಇಚ್ಛೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಕೂಡ ಬಲವಾಗಿ ಎಳೆಯಲ್ಪಟ್ಟಿ ಶವನಂತೆ ಮಾನವನು 

ಪಾಸಾಚರಣೆಗೆ ತೊಡಗುವುನಲ್ಲ? ವ ಇಷ್ಠೆ ಯೇ, ಹೀಗೆ ಪಾಪಕ್ಕೆ ನಮ್ಮನ್ನು 

ನೂಕುವುದು ಯಾವುದು??? 
ಅರ್ಜುನನ ಪ ಕೆ ಗೆ ವ್ಯೆ ವಹಾರದ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ದ್ಭ ಷ್ಬ್ರಾ ೦ತಗಳು ಸಿಕ್ಕು 
ವ್ರವು. ಅಜ್ಜಾ ನತು ಬ ಬಡತನಕ್ಕಾಗ ಲ, ವಂಚ ಸಾಗ ಆಹುತಿಯಾದ 
ಹೆಂಗಸು ಮದ್ದುವೆಯಾಗದೆ ತಾಯ್ತನವನ್ನು ಪಡೆದು ಇನ್ನೂ ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತಿದ್ದ ತನ್ನ 
ಇನಿಯನ ಪ್ರತೀಕದಂತಿದ್ದ ಕೂಸನ್ನು ಘಾತಿಸುವ ಉದಾಹರಣ ಣೆಗಳಿಲ್ಲವೆ ? 
ಕೂಸನ್ನು ಕೊಲ್ಲಬೇಕೆಂಬ ಇಚ್ಚೆ ಅವಳಿಗಿಲ್ಲ, ಕೂಸು ಉಳಿಯಬೇಕೆಂದೇ ಬಯಸು 
ವಳು; ಅದನ್ನು ಉಳಿಸುವ ಚು ೇತದಿಂದಲೇ ಅದನ್ನು ಘಾತಿಸುವಳು! ಕತೃ ೯ನ 
ಇಚ್ಛೆಯನ್ನು 'ಬೋಡಿದರೆ ಇದು ಪಾಪವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ, ಟ್ರಾ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ವೂ 
ಹೆಂಗಸಿಗೆ ಶಿಕ್ಸೈ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ. ಅಗತಿಕರನ್ನು ಅನ್ಯಾಂಉದ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯಿಂದ ರಕ್ಷಿಸ 
ಬೇಕೆಂದು ದಯಾರ್ದ್ವನಾದ ಲೋಕನಾಯಕನು ಬಂಡನ್ನೆ ಬಿ ಸಿದರೆ ಅವನ ಸಾತಿ 
ಇಚ್ಚೆ ಗಾಗಿ ಸನ್ಮಾನ ದೊರಕುವುದೊ, ಇಲ್ಲವೆ ತಾಕಾ ಅವನ ಕತ್ತಿ ಗ 
ಕೊಡಲಿ ಬೀಳುವುದೊ? ಕರ್ತೃವಿನ ಇಡ್ದೆ ಗೂ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕೂ ನಿಯತವಾದ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. ಅವೆರಡರ ನಡುವೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ನವ ಮತ್ತು ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಉಪಾಧಿ 
ಅದೆ. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಲೋಭದಿಂದ ಗೆ ಕ್ರೆ7ವೆಲ್ಲ ಪಾವ ಎಂದು ಹೇಳು 
ಪ್ರದು ಹೇಗೆ? ಕೃ ಷ್ಕ್ಗ ನು ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸಂಕಲ್ಪಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು 
ಮುಕತ ವಿದೆ ಮಂಬುದನ್ನು ಒಂದು ಚನಶಕಕಿಟುಂದ ಎವರಿಸಿದ್ದಾ ಜಿಜಾ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರ ಪಂಚ ೧೦೯ 


ಅಪಿ ಚೇತ್‌ `ಸುದಮುರಾಚಾರೋ ಭಜತೇ ಮಾಮನನ್ಯಚಾಕ್‌ 
ಸಾಧುರೇವ ಸ ಮಂತವ್ಯಃ ಸಮ್ಯಗ್‌ ವೃವಸಿತೋಹಿ ಸಃ | (೯:೩೦) 


" ಆಜರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ದುಷ್ಟನೆನಿಸಿದರೂ ಯಾವ ಮಾನವನು-ಬೇರೆ ಎಲ್ಲ 
ವನ್ನೂ ಬಿಟು ನನ್ನನ್ನೆ ಭಜಿಸುವನೊ ಅವನು ಸಾಧು ಎಂದೇ ತ 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಕವನ ವ್ಯ ಸ ಸಾಯ (ಎಂದರೆ ಸಂಕಲ್ಪ ಇಲ್ಲವೆ ಇಂಗಿತವು ನನ್ನ 
ಭಜಿಸು. ತ್ರಿದ್ದು ದರಿಂದ. ) ಸಾಧುವಾದುದಿರುತ್ತದೆ. ' 


| ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಕರ್ತೃವಿನ ಇಚ್ಚೆಗೂ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕೂ ಸಂಒಂಧವಿದೆ. ಎಂದೇ 
ಹೇಳಿದೆ. . ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ " ಭಜತೇ ಮಾಮನನ್ಯಭಾಕ್‌ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ 
ಸಂಕಲ್ಪಸ್ಯೆ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟಾರ್ಥವು ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಿ ( ಅದಾವುದೆಂಬುದನ್ನು ಈ 
ಗ್ರಂಥದ ಎರಡನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವವ೦ದ್ದೇವೆ) ನಾವು ಮೇಲೆ. ಹೇಳಿದ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮಕ್ಕೆ ಬಾಧೆ ಇಲ್ಲ; ಅರ್ಥಾತ್‌, ಕರ್ತ್ಯೃವಿನ ಇಜ್ಜೆಗನುಸರಿಸಿ 
ಅವನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸ ಪಾಪ ಇಲ್ಲವೆ ಪುಣ್ಯ ಎಂದು ಡೇ. ಬರುವಂತ್ರಿಲ. 


ಹ 


ಲ್ರ 


ಲೋಭ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವು ಕತ್ಛ ೯ವಿನ ಇಜ್ಜೆ ಯ ಜ್ಯೋತತಕವಿದ್ದ ೦ತೆ 
ವಎರಡನೆಯದಾದ " ಹಂತುಂ (. ಹನನ ಚೊಪುಣ ” ಎಂಬ ಪದವು ಕರ್ಮದ 
ಬಾಹ್ಯಸ್ತರೂಪದ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. " ಕೊಲ್ಲುವುದು ' ಎಂಬುದು ಕರ್ತ್ಸೃವಿನ 
ಮನಸಿನಲ್ಲಿಯ ಕಲ್ಪನೆಯಾದಾಗ ಅದಸ್ಥೆ ಯಾವರೀತಿಯಿಂದ ನಿಶ್ಚಿತಾರ್ಥವಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಹಿಂದೆ"_ಯೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಈಗ ಅದೇ ಶಬ್ದವನ್ನು " ಹನನ 
ಕೊಲ್ಲುವುದು ಎಂಬ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ ; ಪ್ರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಒಳಗಿನ ವಿಚಾರದಿಂದ ಪ್ರೇರಿತವಾದ ಒಂದು ಕ್ರಿಯೆಯ ಹೊರಗಿನ 
ಸ್ವರೂಪ ಎಂಬ ಸಾಮಾನ್ಯ ಅರ್ಥವು ಅದಕ್ಕಿದೆ. .( ಸೊಲ್ಲುವುದು ಪಾವ ' ಎಂದು 
ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುವಾಗ «ರಣಾಂಗಣದಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧಮಾಡುವ ಎದುರಾಳಿಗಳು 
ಮೃತಪಟ್ಟರೆ ಅದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಅವನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದೆ. ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲೂ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪಾಷ-ಪುಣ್ಯಗಳನ್ನು ಜನರು ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ ಜೋಡ 
ದುಂಟು, ಆದರೆ ಈ ದೃಷ್ಟಿಯು ಸರಿಯಾದದ್ದೊ ಎಂಬುದೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಾಗಿದೆ. 
ಹೊೂಹರಣಾಷ2 ದಾಸವನ್ನು ಮಾಡುವು ದು ಪುಣ್ಯ ಎಂಬುದ5 ಆಚರಣೆ 
ಯ.ನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಆಸರಕ್ಕ್ಯಾಗಿ ಬಂದ ನಿಂದವರಿಗೆ ಕೈಯೆತ್ತಿ, 
ಜೆೊತುವುದ; ದಾನದ ಬಾಹ್ಯಸ್ತರೂಪವಾ] ಇದೆ... ಈ ದಾನವು ಪ್ರಣ್ಯದ ಕೆಲಸ 
ಏ.ದು ನಾವು ತಿಳಿವಾಗ, ಹೀಗೆ ಸಹಾಯವನ್ನು ಪಡೆದವರು ನಿಜರ್ವಗಿಯೆ 
ಅಹಾಮರಾಗಿ, ಅಲಸಿಗರಾಗಿ, ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ ದೇಶಕ್ಕೂ 
ಥೂರೆ ಸಾಗಬಹುದು. ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣನಾದ ಪುರುಷನು ದಾನವತಾಡಿ ಪ್ರಲ್ರ್ಯಾ 


ಗಿ೧೦ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಪಡೆದನೆನಬಹುದೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಇದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಅವನೆ ತಲೆಯ ' ಮೇಲೆಯೆ 
ಇದ್ದುದರಿಂದ ಪಾಪ ಮಾಡಿದನೆನಬಹುದೆ ? ಇನ್ನೊ೦ದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು 
ನೋಡಬಹುದು. ಬೇಸಗೆಯಲ್ಲಿ ದಾರಿಕಾರರಿಗಾಗಿ ಒಬ್ಬ ದಯಾರ್ದ್ರ ಧನವಂತನು 
ಕುಡಿಯುವ ನೀರಿನ ವೃವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಏನೊ ಒಂದು ಹಕ್ಕಿಯ 
_ ನಿಮಿತ್ತವಾಗಿಯೊ ಹಸುರಿನ ನಿಮಿತ್ತವಾಗಿಯೊ ಆ ನೀರಿನ ಭಾಂಡದಲ್ಲಿ ವಿಷ-ಮದ 
ಹುಟ್ಟಿದೆ ; ಅದನ್ನು ಕಡಿದ ದಾರಿಕಾರರು ಸಾಯುವರು. ಕಾರ್ಯದ ಬಾಹ್ಯ 
ಸ್ಪರೂಪವನ್ನ ಷ್ಟೆ ನೋಡಿ ಈ ಧನವಂಶನು ಪಾಪಿ ಎಂದು ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡಬಹುದೆ? 
ಒಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬೀದಿಗಳು ಸ್ವಚ್ಛ ಮತ್ತು ಸುರಕ್ಷಿತವಾಗಿವೆ, 
ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ ಉತ್ಕರ್ಷವಿದೆ, ಅನೇಕ ಸೌಕರ್ಯ-ಸೌಲಭ್ಯಗಳಿವೆ. ಇಷ್ಟನ್ನು 
ನೋಡಿದ ವರಾತ್ರಕ್ಕೆ ಆ ದೇಶದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಜೆಗಳು ಸುಖಿಗಳೂ ನಿಶ್ಚಿಂತರೂ ಆಗಿರು 
ವರು, ಅವರ ಸರಕಾರವು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಣ್ಯದ ಧೋರಣೆಯ ಸರಕಾರವು ಎಂದು 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಬಹುದೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ನೂರಕ್ಕೆ ಎಪ್ಪತ್ತರಷ್ಟು ಜನರಿಗೆ ದಿನದ ಅನ್ನಕ್ಕೆ 
ಗತಿ ಇಲ್ಲ, ಇರುವ ಮನೆಗೆ ಕಿಟಿಕಿ ಇಲ್ಲ, ಹಗಲು ಸೂರ್ಯನ ಮರೆಯಲ್ಲಿ ದುಡಿದು 
ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ ರಾತ್ರಿ ಬಯಲೊಳಗೆ ಮಲಗಿ ಆರೋಗ್ಯವಿಲ್ಲ--ಎಂಬ ಬೇರೆ ಸಂಗತಿ 
ಗಳನ್ನು ಕಂಡು ಆ ಸರಕಾರವು ಪಾಪಪ್ರವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳುದು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆ ? 
ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯೆ ರೂಢವಾದ ಅನೇಕ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು ಕೊಡ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಉದಾಹ£ಣೆಗಳ ಆವಶ್ಯಳತೆಯೆ ಇಲ್ಲ.  " ಸುದುರಾ- 
ಚಾರಿಯನ್ನು ಕೂಡ ಸಾಧು ' ಎಂದು. ತಿಳಿಯಬಹುದೆಂದು ಮೇಲೆ. ಕಾಣಿಸಿದ 
ಕೃಷ್ಣನ ಮಾತಿನಿಂದಲೆ ಕಾರ್ಯದ ಬಾಹ್ಯಸ್ತರೂಪಕ್ಕೂ ಅದರ ಇಷ್ಟಾನಿಷ್ಟತೆಗೂ 
ಸಂಬಂಧವೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. 

ಲೋಭ ಮತ್ತು ಹನನ ಇವೆರಡೂ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ನೋಡಲಾಗಿ ಇಂತಹ 
ಕೆಲಸ ಪಾಪ ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾ 
ಯಿತು, ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ಅರ್ಜುನನಿಗಿದ್ದ ಪಾವದ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಸದೋಷವಾಗಿದೆ 
ಎಂದು. ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಅರ್ಜುನನು ನುಡಿದ ಉಳಿದೆರಡು ಪದಗಳಿಂದಲೂ 
ಅದೇ ವಾಾಶು ಸಿದ್ಧವಾಗುವುದು. ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಕಾರ್ಯ ಒಳಿತು ಇಲ್ಲವೆ 
ಕೆಡಕು ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸಲು ಇನ್ನೂ ಎರಡು ತರದ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿವೆ. . ಯಾವ 
ಕಾರ್ಯದಿಂದ ತನಗೆ ಹಿತವಾಗುವುದು ಅದು ಪುಣ್ಯ, ಆಹಿತವನ್ನುಂಟು ಮಾಡು 
ವುದು ಪಾಸ ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ ಇದೆ; ಇದಕ್ಕೆ ತೀರ ವಿರುದ್ದವಾಗಿ 
ಯಾವ ಕ:ರ್ಯದಿಂದ ಪರರಿಗೆ-ಅನೇಶರಿಗೆ-ಹಿತವಾಗುವುರೊ ಅದು ಪುಣ್ಯ, 
ಆಹಿತವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿದರೆ ಪಾಪ ಎಂಬುದೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿ ಇದೆ. ಹಿಂದೆ 
ಸಾ ಪರ್ಥ-ಪರಾರ್ಥ ಗಳನ್ನು ವಿವೇಚಿಸುವಾಗ ಈ ಮಾತನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಜ್ರ 


* ಫುಟಿ ೫೫ ರಿಂದ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ ದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೧೧ 


ಇಲ್ಲಿ ಅದರ ಯುಕ್ತಾಯುಕ ಕತೆಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ. ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಪಾಪ- “ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಸಾ ಸಾರ್ಥ ಪರಾರ್ಥವೃತ್ತಿ, ಗಳಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾ ನವಿದೆ. 

ಒಂದು ದೃ ವ್ಟ್ರ ಯಿಂದ ಈ ಸಾ ನದ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೆ ಮನ.ಷ್ಯನ ಹಾಡ 

ಜೀವನ ಡ್ಯ ಶಕ್ಕ್ಯವಾಗಿದೆ ಸಕ್ಕ ಹೇಳಬಹುದು. ಪಶು” ಭಲ್ಲ ಕಸುವಿನಿಂದಲೆ 
ಹಸಿವೆ ಹಿಂಗುವುದು. ಪುರಾಣ ( 01111176) ಮಾನವನಾದರೂ ಸೆಲ ಕಾಲ ಈ 
ತಕ್ಕಿಯಿಂದಲ್ಲೇ ರಷ್ಟ ಹೇಳಬಹುದು. ಒಂದು ಕಡೆ ಪರಿಚಯ ವಿಲ್ಲದುದರ 
ಭೀತಿ, ಒಂದು ಕಠೆ ಹಸಿವೆಗಾಗಿ ಕಸ:ವಿನ ನೀತಿ-ಇವುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೆಜ್ಜೆ ೦ದರ ತಂಡ 

ಜೀವನ (11108 11 ಔ6೭65) ವಿದ್ದಿತಲ್ಲದೆ ಸಾಮೂಹಿಕ (ಬೀಜ) 506081) 
ಜೀವನವಿದ್ದಿರಳಿಲ್ಲ. . ಮುಂದೆ ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ಕಿ ತೆ ಕೆ ಜೀವನವು 
ಸುಲಭವಾಗತೊಡಗಿತು. ಮನೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ 
ಸಾನ್ನಿಧ್ಯ-ಸ -ಸಹವಾಸಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಎನಿಸಿತು... ಈ ಸ್ಪಿತಿಯಲ್ಲಿ ಚು ಕಸುವು 

ಅವಿಶ್ವಾ ಸಕ್ಕೆಯೆ ಕಾರಣವಾಗಬಹುದಾದ್ದ ರಿಂದ ಮೊದಲಿನ ಉಪಯುಕ್ತ ತೆಯನ್ನು 

ಚಿದುತೊಂಡಿತು. ಇಷ್ಟೆ ಕೆ? ವ ತನಗಾಗಿ ಬಾಳುವುದು ಪಾಪ. ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಸ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಪಡೆಯಿತು. ಇದೆಲ್ಲ ಅನೇಕ ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಮವಾಗಿ ನಡೆದ ಮಾರ್ಪಾಟು, ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಅದರ 
ಆವಶ್ಯಕತೆಯೂ ಇದ್ದಿತೆನಬಹುದು. ಮುಂದೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ಜೀವನ ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚು 
ನಿಕಟವಾಗಿ, ವಿಶಾಲವಾಗಿ ಬೆಳೆದಂತೆ ವಿಚಾರಗೊಂದಲದ ಸಂದರ್ಭ ಬಂತೊಡಗಿ 
ದುವು. ಪುರಾಣಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ತನಗಾಗಿ ಬಾಳುವುದು ಪಾಸ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಅದಕ್ಟೊಂದು ನಿಶ್ಚಿತ ಅರ್ಥವಿದ್ದಿತು. . ಆದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಬಂಧ 
ಬೆಳೆದಂತೆ ಈ “ತನಗೆ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತ ನಡೆಯಿತು. ಅಂದಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ " ತನಗೆ ' ಎಂದರೆ ಕಸುವಿನ ಕಂಟಿಕನಾದ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ಅನ್ವಯಿಸು 
ತ್ಮಿ ದ್ವಿತು. ಮದುವೆ- ಕುಟುಂಬಪದ್ದತಿಗಳು ರೂಢವಾದ ಮೇಲೆ "ತನಗೆ ' ಎಂಬಲ್ಲಿ 
"ಹೆಂಡಿರು- ಮಕ್ಕ. ಳೊ'ಡನೆ ನ ಸಮಾವೇಶವೂ ಆಯಿತು. ತನಗಾಗಿ 
ಸಧಾ: ಪಾಪ ಎಂಬ ಹಳೆಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ " ತನ್ನ ಕುಟುಂಬ 
ಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯುವುದು ಪಾಪ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗಬಹುದಲ್ಲವೆ] ಜೇ ರೀತಿ 
ಯಿಂದ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ "ತನ್ನ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ, ತನ್ನ ಧರ್ಮಕಣ್ಥಾಗಿ, ತನ್ನ 
ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕಾಗಿ ವ ಬದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಬರಬೇಕಲ್ಲವೆ? 
೧೦೯ ಇ ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರ ಎದ ಹೊರತಾಗಿ, ಹೊರ 
ಗಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವೆ ಇಲ್ಲ; ಇಲ್ಲಿ" ತನಗಾಗಿ? ಎಂದರೆ " ನ್ನ ರಾಷ್ತ ಬಎಕ್ಯಾಗಿ ' ಎಂದೇ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಲ್ಲವೆ ? ಇಂತಹ ವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ಸಾ ಸರ್ಥದೃಷ್ಟಿ ದ ಪಾಪ 
ಪುಣ್ಯಗಳನ್ನು ನಿಷ್ಠರ್ಷಿಸುವುದು ಸಮಂಜಸವು 11 ಸ್ಪಜನರನ್ನು 

ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಪರಕೇಯರನ್ನು 


೧೧೨ ಅರ್ಜುನೆವಿಷಾದಯೋಗ 


ಎಂದರೆ ಶತ್ರುಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪವಲ್ಲ ಎಂದು ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿರಬಹುದು, ಆದರೆ ಕೆಲವು ನಿವಿಿಷಗಳ ಮ ಬಂಜೇ 


ಸೇನಯೋರುಭಯೋರ್ಮಧ್ಯೇ ರಥಂ ಸ್ಥಾಸಯ ಮೇಂಜಚ್ಯುತ ॥| 

ಯಾವದೇತಾನ್ನಿರೀಶ್ಷೇಂಹಂ ಯೋದ್ಧು ಕಾಮಾನವಸ್ಟಿ ತಾನ್‌ 

ಕೈರ್ಮಯಾ ಸಹ ಯೋದ್ಧವ್ಯಂ ಅಸ್ಮಿನ್‌ ರಣಸಮ:ದೃಮೇ | 

ಯೋತ್ಸ ಬವರಾನಾನನವೇಶ್ಸೇಂಹಂ ಯ ಏತೇಂತ್ರ ಸಮಾಗತಾಃ 

ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಸ್ಯ ದುರ್ಬುದ್ಧೇರ್ಯುದ್ಧ ಪ್ರಿಯ ಚಿಕೀರ್ಷವ$ | 

(೧: ೨೧, ೨೨, ೨೩) 
ಎಂದು ನುಡಿಯುತ್ತಾನೆ, 

" ಅಚ್ಚು ತನೆ, ನನ್ನ ರಥವನ್ನು ಎರಡೂಸೈನ್ಸ ಗಳ ನಡುವೆ ನಿಲ್ಲಿಸು. ಯುದ್ಧ 
ಜಾತು ಬಂದು ನಿಂತವರನ್ನೆ ಲ್ಲ ಒಮ್ಮೆ ನೋಡುವೆ. ದುರ್ಬುದ್ದಿ ಯ 
ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರ್ರ (ದ.ರ್ಯೋರ್ಧ ) ನಿಗೆ ಹಿತವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ರಹಾಂಗಣ 
ಕ್ವಿಳಿದ ಇವರನ್ನು ನೋಡುವೆ, ಇವರೊಶಡನೆ ನನಗೆ ಯುದ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ 


ಎಂಬ ವಶಾತುಗಳಿಂದ ಎದುರಾಳಿಗಳು ತನ್ನ ಶತ್ರುಗಳು ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಸೂಚಿ 
ಸಿದ್ಧಾನೆ. ಈ ಶತ್ರುಗಳೇ ಮುಂದಿನ ನವಿ:ಷದಲ್ಲಿ ಕ್ಯ ಸ್ವಜನ ' ರಾದರು ! . ಆಗ 
ಅವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸಿತು, ಮುಂದಿನ ನಿಮಿಷದಲ್ಲಿ ಅದೇ ಕೃತ್ಯ 
ಪಾಪನಿನಿಸಿತು ! ತನ್ನವರು, ತನ್ನ ವರಲ್ಲ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಒಂದು ನಿವಿುಷದಲ್ಲಿ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅದೇ ಜನರಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸಒಹುದಾದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಲಗಳಲ್ಲಿ 
ಅದು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಅರ್ಥ ತಾಳುವುದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು ? " . 

ಇದೇ ತರ್ಕದಿಂದ ಪರರಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಕಾರ್ಯ ಪುಣ್ಯ ಎಂಬ ಮಾತಿನ 
ವಿಸಂಗತತನವನ್ನೂ ತೋರಿಸಬಹುದು. ಪರರು. ಎಂದರೆ. ಯಾರು -- ಎಂಬು 
ದೊಂದು ಉತ್ತರವಿಲ್ಲದ ಪ್ರಶ್ನೆ, ತನ್ನ ಹೊರತಾಗಿ ಮಿಕ್ಕವರೆಲ್ಲರೂ ಪರಶೆ ? 
ಇಲ್ಲವೆ- ಪರರೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಒಂದು ಮಿತಿ ಇದೆಯೆ. ? ವಿಂತ್ರರಿಗೂ ತುಲಕ್ಕೂ ಘಾತುಕ 
ವಾಗಿ ವರ್ತಿಸುವುದು ಪಾಪ ಎಂದೂ ಅರ್ಜುನನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಕುಲಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸದವರೂ ಮಿತ್ರರಲ್ಲದವರೂ ಪರರೆಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಅವರಷ್ಟೆ 
ಪರರು, ಅವರ ಹಿತದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೆ ಮಾಡಿದ್ದು ಪ ಪಾಪವಲ್ಲ ಎಂಡು ತಳಯ 
ಬೇಕೆ? "ಯೇಷಾಮರ್ಥೇ ಕಾಂಕ್ಸಿತಂ ನೋ ರಾಜ್ಯಂ ಭೋಗಾಃ ಸುಖಾನಿ ಚ' 
ವಿ೦ಬ ವಾಾತಿನಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಪರಹಿತ ವಿ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ, "ಸರ್ವಜನಹಿತ' 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ... ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿತವಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಆ ಕಾರ್ಯ ಪಾಪ ಎಂದು' 
ಪೀಳಬಹದೆ ? ಎಲ್ಲರ ಹತವೆಂದರೇನು, ಜದ "ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿತ ಎಂದು " ಎಲ್ಲರೂ ' 
ತಿಳಿದಿರಬೇಕೊ ಇಲ್ಲವೆ ತಾನು ತಿಳಿದಿರಬೇಕೊ-- ಎಂಬ ಸಂದೇಹಗಳೂ. ಇವೆ. 


| 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೧೩, 


ಇಂದು (" ಎಲ್ಲರ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ' ಎ೦ಬ ವಿಚಾರದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಅನೇಕ ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅತಂತ್ರ, ಏಕತಂತ್ರ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ವ ನೆಲೆಗೊಂಡಿದೆ ; ಕೆಲವು ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ "ಎಲ್ಲರ ಹಿತ ' ಎಂಬ ತತ್ತ್ವದ ಮೇಲೆ ನಿರಂಕುಶ ಬಹುಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ತ 
( (ಂಉ೫೬2017) ನೆಲೆಯೂರಿದೆ ; *ೆಲವೆಡೆ.. "ಎಲ್ಲರ ಹಿತ' ಎಂಬ ತರ್ಕಕ್ಕೆ 
ಅನ್ನ ಖುಸಿ ಬಹುಮತರಾಜ್ಯದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ (4603008೩07) ಪದ್ಧತಿ ರೂಢ 
ವಾಗಿದೆ; ಇನ್ನು ಕೆಲವೆಡೆ. "ಎಲ್ಲರ ಹಿತ' ದ ಸಲುವಾಗಿಯೆ ಡಂಭಕರು 
( 183೧61೩115೧) ಸುಲಿಗೆಯ ಶಾಸನಪದ್ಭತಿಯನ್ನು ಸಾಗಿಸಿದ್ದಾರೆ! ಆದರೆ 
ಈ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ "ಎಲ್ಲರೂ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಅರ್ಥ ಬೇರೆಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ. "ಹಿತ'ವೆಂದರೆ ಯಾವ್ರದು ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ ಅಧಿ 
ಕಾರವೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮೂಲಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಇದೆ! ಪರಹಿತಕ್ಕಾಗಿ, ಸರ್ವಜನಹಿತ 
ಕಾಗಿ ಮಾಡುವ ಕಾರ್ಯ ಪುಣ್ಯ ಎಂದರೆ ಮೇಲಿನ ನಾಲ್ಯೂ ಉದಾಹರಣೆ 
ಗಳಲ್ಲಿಯ ಕಾರ್ಯ ಪಾವ ಎಂದು ನ್ಯಾಯವಿದರೂ ತಜ್ಞರೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡು 
ತ್ತಿದ್ದಾರೆ, ತನಗೆ ಹಿತವಿದ್ದುದು ಪುಣ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳುವುದರಲ್ಲೂ "ತನಗಾಗಿ 
ಮಾಡಿದ್ದು ಪಾಪ ' ಎಂಬುದಣ್ಯೆ ತೋರಿಸಿದ ಎಲ್ಲ. ಆಳ್ಸೇವಗಳಿಗೆ ಆಸ್ಪದವಿದೆ. 
ತನ್ನ ಹಿತ ಪುಣ್ಯ ಎಂದರೆ ಜಗತ್ತು ಕಸುವಿನ ಕಣವಾಗುವುದು, ತನಗಾಗಿ ಮಾಡು 
ವ್ರದು ಪಾಪ ಎಂದರೆ ಜೀವನವೆ ಪಾವ ಏನಿಸುವುಡು! ಹೀಗೆ ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ ತನ್ನ ಹಿತ, ಅನ್ನರ ಹಿತ ಎಂಬ ವಿಚಾರಕ್ಕುನುಸರಿಸಿ ಒಂದು 
ಕಾರ್ಯವು ಪಾಪ ಇಲ್ಲವೆ ಪುಣ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಪಾಪವೆಂದರೆ 
ಕೆಟ್ಟ ಕೆಲಸ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟು ಸೆಟ್ಟಿ ಕೆಲಸವೆಂದರೆ ಯಾವುದು ಎಂದು 
ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಬಂದು 
ತಲುಪಿದೆವು! "ಸೆಟ್ಟಿ ಕೆಲಸ' ಎಂಬ ನಿರ್ಣಯವೆ ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ಪಾಪ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಕಾಲ್ಲ್ಬನಿಕವಾದುದೆ, ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ 
ಎ೦ದು ಭೇದವೆ ಇಲ್ಲವೆ, ಬೇಕಾದವರು ಬೇಕಾದಂತೆ ವರ್ತಿಸಬಹುದೆ--ಎಂದು 
ವಾಚಕರು ದಂಗುವಡೆದು ಕೇಳಬಹುದು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡುವ 
ಮುಂಜೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವುದುಳಿದಿದೆ, ಅದರ ವಿಚಾರ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವಾ, 
೫% 

ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು *ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರವು 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕಿದೆ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಸೂಚಿಸಿರುವೆವಷ್ಟೆ.* ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಯೆ ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ 
. * ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪು. ೨೦ರಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿದ " ಶಾಸ್ತ್ರ' ಕಲ್ಪನೆಯ ಚರ್ಚೆಯನ್ನೂ 
ನೊ!ಡಿರಿ; ಪು. ೩೬ನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 

೧೫-೪೫೭೦ 


೧೧೬ ಅರ್ಜನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಮೇಲ್ಮೆ ಟ್ವಿಲಿನ ಬುದ್ದಿ ಇದೆ ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪರವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಆ ಬುದ್ದಿ ಇದ್ದು ಗೈಂಂದಲೂ ಸನಹತ್‌' ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅವನು 
ನೋಡಬಲ್ಲನು ಎಂದು ಅಸ್‌ ಶಾಸ್ತ್ರವು " ಕಳಬೇಡ, ತೆಡಾರೇರ ' ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿಗೂ ಒಂದು ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ ( ಹಸಿವೆ)ಗೂ 
ಅದಿರುಬಿದ್ದಿದೆ. ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಮುಂದಾಗಬಹುದಾದ ನರಕದ ಸಲ್ಪನೆ ಇದೆ, 
ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತಿ ತ್ರಿಗಾಗಿ ಹಸಿವೆ ಹಿಂಗಲೇಬೇಕಾಗಿದೆ. ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕಳವಾಗಲಿ ಕೊಲೆಯಾಗಲಿ " ಕಾರ್ಯ' ಎನಿಸಿದೆ, ಬುದ್ಧಿಯ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅದೆ ಸಂಗತಿ "ಅಕಾರ್ಯ ' ಎನಿಸಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೈಷ್ಟಿ ಗಳಿಂದ 
ಸಯ "ಅಕಾರ್ಯ'ವೂ ಉಪಸ್ಥಿ ತವಾದಾಗ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಪ್ರಮಾಣವೆಂದೊ 
ಪ್ಟಿಕೊಳ್ಳ [ಬೇಕೆ ] 

(ಪ) ಇನ್ನೊಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಪರಶುರಾಮನು 
ತಾಯಿಯ ತಲೆಯನ್ನು ಕಡಿದುದು ಪುರಾಣಪ್ರಸಿದ ಚತ ಸಿಸು. ತಂದೆಯ 
ಆಜ್ಞೆ ಗಾಗಿ ಅವನು ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದನು. ಆದರೆ ಯಾವ ಶಾಸ ನದಲ್ಲಿ ತಂದೆಯ 
ಮಾತನು ಮೀರಬಾರದೆಂದು. ಹೇಳಿದೆಯೊ ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ ದಲ್ಲಿ ತಾಯಿಯೂ 
ದೇವತಾಸಮಾನಳೆಂದು ಹೇಳಿದೆ. ತಂದೆಗಾಗಿಯೂ ವಿಜೇಯತೆ ಇರಬೇಕು, 
ತಾಯಿ ಗಾಗಿಯೂ ವಿಧೇಯತೆ ಇರಬೇಕು-ಎಂದು ಹೇಳಿದ ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೋಷ 
ವೇನು ಇದರಲ್ಲಿ? ತಂಡೆಯ ವೂತು ಕೇಳಿದ್ದು "ಕಾರ್ಯ ' ಎನಿಸಿದರೆ, ತಾಯಿಯ 
ತಲೆ ಕಡಿದದ್ದು "ಅಕಾರ್ಯ ' ಎನಿಸುವುದು! ಅದೇ ಶಾಸ್ತ್ರ, ಅದೇ ಸಂದರ್ಭ-- 
.ಆದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ "ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯತೆ'ಯ ಒಂದು ತೊಡಕು ಬಂದಿದೆ. ತಂದೆಯ 
ವಮಹಾತನ ನ್ನು ವಿರಿ ತಾಯಿಯನ್ನು ಹೊಡೆಯದಿದ್ದ ರೆ ಮೊದಲನೆಯದು "ಅಕಾರ್ಯ', 
ಎಕಣತೆ 2. "ಕಾರ್ಯ ' ಎನಿಸುತ್ತಿದ್ದಿತು.. ಇಂತಹ ಕಡಾ ಪಜ 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ 'ಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪ್ರವರಾಣವೆಂದರೆ ಬೇರೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನೆ ಶೋಧಿಸ 
ಬೇಕಾಗುವುದಲ್ಲ? ಇಲ್ಬವಾದರೆ--ಇಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯ ಯುವಾ ಹೇಗೆ? ಅಥವಾ 
ಗೀತೆಯೊಳಗಿನ " ಕಾಮಶಕಾರತಃ ' ಎಂಬ ಪದದ ಮೇಲೆ ಜೋರನ್ನು ಕೊಟ್ಟು 
" ಎಲ್ಲಿ ಕೇವಲ ಕಾಮ ಎಂದರೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ ಇನ್ನೊಂದು ವೃತ್ತಿಗೆ ಇದಿರು 
ನಿಲ್ಬಂವುದೊ ಅಲ್ಲಿಯೆ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಪ್ರಮಾಣ ; ಮಿಕ್ತೆಡೆ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಆಧಾರ 
( ೩೭೦೫10೩117608688) ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಪಡಬೇಕೊ]? 

ಜು ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಅರ್ಜುನನ ಸದ್ಯದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೆ ತೆಗೆದು 
ಕೊಳ್ಳೋ "ಯುದ ವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಹತ್ಪಾಪ 
ವನ್ನು ಈ ಸತ ಅಂತಹ ಪಾಪದಿಂದ ಕೊನೆಗೆ ನರಕವಾಸ 
ತಪಿ ದ್ನಲ್ಲ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಧಾರದಿಂದ ಹೇಳುವನು. ಹಿಂಸೆ 


ಯನ್ನು ವಾಹಡಬಾರದು, ಸ್ಪಜನರ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಮಾಡಬಾರದು ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೧೭ 


ಹೇಳುವುದು, ಅದನ್ನೆ ಅರ್ಜುನನು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ಈ 
ಮಾತಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವನ್ನು ನೋಡಿರಿ ;_-- 

ಸ್ವಧರ್ಮಮವಸಿ ಚಾವೇಶ್ರ್ಯ ನ ನಿಕಂಪಿತುಮರ್ಹಸಿ 

ಧರ್ಮ್ಯಾದ್ಧಿ ಯುದ್ಧಾತ* ಶ್ರೇಯೋಂನ್ಯತ್‌ ಕ್ಷತ್ರಿಯಸ್ಯ ನ ನಿದ್ಯೃತೇ | 


ಅಥ ಚೇತ್‌ ತೃಮಿಮಂ ಧವರ್ಮ್ಯಂ ಸಂಗ್ರಾಮಂ ನ ಕರಿಷ್ಕಸಿ 
ತತಃ ಸ ಸ್ವಧರ್ಮಂ ಕೀರ್ತಿಂಚ. ಏತ್ವಾ ಸಾನಸಮವಾಸ್ನ ಸಿ| (೨:೩೧,೩೩) 


" ನಿನ್ನ ಧರ್ಮವನ್ನು ನೋಡಿಯಾದರೂ ನೀನು ಹಿಂಜರಿಯಬೇಡ; ಧರ್ಮೋ 
ಚಿತವಾದ ಯುದ್ಧಕ್ಕಿಂತ ಸ್ಪೃತ್ರಿಯನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರೇಯಸ್ವರವಾದುದು 
ಯಾವುದು ?. .ಧರ್ಮೋಚಿತವಾದಂತಹ ಈ ಯುದ ವನ್ನು ನೀನು ಮಾಡದಿದ್ದರೆ 
ಕೀರ್ತಿಯೊಡನೆ ಧರ್ಮವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಪ ಪಾಪಕ್ಕೆ. ಆಶ್ರಯನಾಗುವೆ ' 


ಯುದ್ಧವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಪಾವ ಎಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ್ರಾಧಾರವಾಗಿ ಅರ್ಜುನನು: 
ಹೇಳಿದರೆ ಜದ ವನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇದ್ದ ರೆ. ಪಾಪ ಬು ಕೃ ಷ್ನ ಸನೂ ಶಾಸ್ಟ್ತ್ರಾಧಾರ 
ವಾಗಿಯೆ ಚಾ 1 ಇ ಆಧಾರ! ಡಾ ಸರಿಸ ಸುನ 
ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಹೇಳಿದ ಎರಡು ಮಾತುಗಳು ( ತಂದೆಗೆ ವಿಧೇಯತೆ, 
ತಾಂಗಿಗೆ ವಿಧೇಯತೆ) "`ವೃವಹಾರದ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ನಿಂತುವು, 
ಆದರೆ ಈ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾರದ ಒಂದು ಆಚರಣೆಯ ( ಯುದ್ಧದ ) 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ವೇ ಖಿ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿ ದೆ! 
ಇಲ್ಲಿ « ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯ-ವ್ಯ ವಸ್ಥಿ ತ್ರಿ] “ಡೇಗೆ ಬ ವು " ಷ್‌ ಎಂದೂ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, ಯುದ್ಧವು " ಅಕಾರ್ಯ ' ವೆಂದೂ ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ. "ತಾಯಿಯ ವಧ' 
ಸ ಸರ್ಟ' ಎಂದು ಮೇ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿ 
ಯುದ್ದವು " ಕಾರ್ಯ ' ಎಂದು ಜರ್ಚಾನನ " ಸ್ವಧರ್ಮ' ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. ೫ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಇವೆರಡು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಲ್ಲಿ. ಅರ್ಜುನನ " ಸ ಧರ್ಮ ' ವೆಂಬದೊಂದು 
ಶಾಸ್ತ್ರವು ಇನ್ನೊ ರ ತಃ ಶ್ರ ವಿರುದ್ಧ ಸ ನಿಂತಿದೆ. . ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ 
ಶಾಸ್ತ್ರವಿದೆ, ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನಿಗೂ ಒಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ನಿದೆ--ಎಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು 
ಮೊದಲು ತನಗೆ 'ಇಲ್ಪಡೆ ತನ್ಪ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರು ಎಂಬುದನ್ನು "ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ 
- ಬೇಕೆಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೊ ? ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯನ ಪರಿಸ್ಕಿ ತಿಗೆನಸರಿಸ 
ಅವನಿಗೊಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ಇರುವುದೆ? ಅಚಸ್ಳೋಾದುದೆ ? ಧನಿಕನು ಮಾಡಿದುದನ್ನು 
ಬಡವನು ಮಾಡಲಾಗದು, ಅರಸು ಮಾಡುವುದನ್ನು. ಆಳು ಹಸು ಸ ಚ್ಟ 
ಸ್ಕಾವಿು ಮಾಡುವುದನ್ನು ಸಂಸಾರಿಗನು ಮಾಡಲಾಗದು--ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿ- 
ಯೊಬ್ಬನ ಶಾಸ್ತ್ರವು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. ಎಂದು. ಗೀತೆಯು ಹೇಳುವುದೊ? 
ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಶಾಸ್ತ್ರತ್ವವೆಲ್ಲುಳಿಯಿತು? ಅನೇಕರಿಗೆ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾದ 


೧೧೮ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಒಂದು ಆಧಾರ ಎಂಬ ಮತಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಶಾಸ್ತ್ರೃತ್ವವಿರುವಾಗ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ 
ಜನರಿಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳೆಂದು ಹೇಳಲಾ ಶಾಸ್ಟ್ರ್‌ ' ಎಂಬುದು ಅನರ್ಥಕವೆ 
ಅಲ್ಲವೆ? ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನರಿಗೆ ಬೇಕೆ ಬೇರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಬ ಹೇಳುವ ಕ ೃಷ್ಣ್ಣನೆ 
"ತಸ್ಮಾತ್‌ಶಾಸ್ತ್ರಂ ಪ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿತೌ ' ಎಂದು ಹೇಳು 
ವನಲ್ಲ! ಇದೇನು ಉಪಹಾಸವೊ ಉಪಮರ್ದವೊ ಇಲ್ಲವೆ-- "ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತಿ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನೆ ನಾವು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿರುವೆವೊ ? 


(೫) ವ್ಯಕ್ತಿಯ ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿ (ಹಸಿವೆ)ಗೂ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಯೂ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ 
ಅದರ ಆಚರಣೆಗೂ, ಶಾನ ಸ್ರ್ರಕ್ಕೂ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೂ ಪರಸ ಸರ ವಿರೋಧ ಬರುವ ಮೂರು 
ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ನೋಡಿದೆವು. ಈ ಮೂರರಿಂದ ಶಾಸ್ತ್ರದ 
ಆಧಾರವು ದೇಶಕಾಲಗಳಿಂದ ಅಬಾಧಿತವಾದುದು ಎಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಮೇಲೆ ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ಮೊದಲನೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತದಲ್ಲಿ ನೈಸರ್ಗಿಕ ವೃತ್ತಿಗೊ 
ಬುದ್ಧಿಗೂ ವಿರೋಧ ಬಂದಿದ್ದು ಕೊನೆಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರವು "ಪಾಪ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನು ಕಟ್ಟೈಯೆ ತನ್ನ ಆಧಾರವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೆಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯ 
ಬಾರದು. 'ದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಸ್ತ್ರ ಹೇಳಿದ್ದೇ ಪಾಪ. ಎಂಬ ಮಾತಿನ ಸತ್ಯಾಸತೃತೆಯನೆ, 
ನಾವಿಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತಿ ಶದ್ದುದರಿಂದ ಈಗೆ ಆ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ 
ಬಿಟ್ಟುಕೊಡೋಣ. ಮಿಕ್ಕೆರಡು ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ತ್ರಿಕಾಲಾ- 
ಬಾಧಿತ ಆಧಾರವನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದು ಸಮಂಜಸವೆಂದು ತೋದುವುದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಅದರ ಮುಖ್ಯ ಲಕ್ಷ್ಮಣವೆನಿಸುವ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿ ತಿಯೆ. ಸಮರ್ಪಕ 
ವಾಗಲಿ ಸಮಾಧಾನಕಾರಕವಾಗಲಿ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ, ಆಧಾರಕ್ಕೆ 
ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪುವ ಪ್ರಸಂಗವೂ ಬರುವಂತಿದೆ. ೪ 2- ನಮ್ಮ ಚ 
ಜಕ್ಕ ಪರಿಚಿತವಾದ ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯಿಂದ ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಸೆ 
ಸ್ಪಷ್ಟಮಾಡಿಕೊಳ್ಳೋಣ. ಎಳೆವಯಸ್ಸಿನಲ್ಲಿಯೆ ಮಗಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡ 
ಬೇಕೆಂಬ ಶಾಸ್ತ್ರ ಒಂದಿದೆ ( ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವಾಗಲಿ ಬಹಿಷ್ವಾರ 
ವಾಗಲಿ ದಂಡವೆನಿಸುವುಡ£೦ದ ಇದು ಶಾಸ್ತ್ರ, ಕೇವಲ ಸಂಪ್ರದಾಯವಲ್ಲ ಎಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು ); ಈಗ ವಯಸ್ಸಿನ ಹದಿನಾಲ್ವು ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಚೆ 
ಮದುವೆಯನ್ನು ಮಾಡಕೂಡದು ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು ಅಧಿಕಾರದ ಶಾಸ್ತ್ರ ವಿದೆ 
ಅರ್ಜುನನ ಸಮಸ್ಯೆಯಂತೆ ಇಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಮಾತಿನ ವಿಷಯವಾಗಿ ಭಿನ್ನಾ ಭಿಪ್ರಾಯ 
ಗಳುಳ್ಳ ಎರಡು ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಶಾಸ್ತ್ರ ತಪ್ಪಿದರೆ ಪರಲೋಕದಲ್ಲೂ 
ದಂಡನೆ ಬಿಡದು ; ಇತ್ತ ೦ದು ಶಾಸ್ತ್ರ ತಪ್ಪಿದರೆ ಐಹಿಕದಲ್ಲಿ ದಂಡನೆ ಬಿಡದು 
ಇಂತಹ ಸಂನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ ಯುಳೆ ೈೈ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನು ಹೇಗೆ ವರ್ತಿಸು 
ವನು? ನಮಗೆ ಪರಿಚಿತವಾದೆ ವಿಷಯವಿದು, ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಇಂದಿನ ಶಾಸ್ತ 


ಆ 
ವನ್ನ ಅವನು ಪಾಲಿಸುವನು. ಆ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅವನು ಎಂದಾದರೂ ಕೂಲಂಕಷ 


ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯ ದ ಪ್ರಸಂಚ ೧೧೯ 


ವಾಗಿ ಎರಡೂ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಆಧಾರವನ್ನು ತುಲನಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಮರ್ಶಿಸಿ, 
ಸಾಧಕ ಹಾವಕಗಳನು ಸ ಪರಿಶೀಲಿಸಿ, ಸಿದ್ಧಾ ಂತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸು 
ಜಸ ಇಲ್ಲವೆ ಸಹಜಸೆನಿಸಬಹ * . ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸುವನೋ 

ಸಹಜವೆನಿಸುವಂತೆಯೆ ವರ್ತಿಸುವನು. . ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ 
ದರ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದಾಗಿದೆ. : ಸ ಸಧರ್ಮಮಹಿ ಚಾವೇಕ ಚ್‌ ನ ವಿಕಂಪಿತು 
ಮರ್ಹನಸಿ | ಧರ್ಮ್ಯಾದ್ಧಿ ಯುದ್ಧಾತ್‌ ಶ್ರೀಯೊಂನ್ಯ ತ್‌ ಕ್ಪತ್ರಿಯಸ್ಯ ನ ವಿದ್ಯತೇ ॥' 
ಎಂಬ ವಿಶೇಷೋದಾಹರಣದ ಮಾತನ್ನು " ನಿನ್ನ ಎ) ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನೋಡಿ 
ಯಾದರೂ ಹೆದರಬೇಡ. ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ವರ್ತಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಶ್ರೇಯಸ್ವರವಾದುದು ಮತ್ತಾವುದೂ ಇಲ್ಲ' ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ನಿಯಮ 
ವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿದರೆ ಇಂದಿನ ವಾಾನವನ ವರ್ತನೆಗೂ ಅದು ಅನ್ರಯಿಸುವುದಲ್ಲವೆ? 
ಕಾಲ ಬದಲಾಖಯಿಸಿದಂತೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಬದಲಾಯಿಸುವುದು. ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಕೃಷ್ಣ ಷ್ಠ ನೂ ಯಾಕೆ ಒಪ್ಪಿ ತೂಂಟ ? ಹಳೆದಾದ ದೇಹವು ಅಳಿದು ಲ! 
ತ ಬಂದ ಹುಟ್ಟಿ ಜತ ಹಳೆದಾದ ಧರ್ಮ, ಹಳೆದಾದ ಜೀವನ ಕರಗಿ ಉಗಿ 
ಯಾಗಿ ಮತ್ತೆ ಹೊಸ ರೂಪದಿಂದ ಇಳಿದು. ಬರುತ್ತಿರಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
" ಸಂಭವಾವಿಸ .ಯುಗೇಯುಗೇ '. ಎಂಬ ವನಾತು ಹಾಸ್ಯಾಸ್ಪದವೆನಿಸುವುದು. 
ಯುಗಯುಗಕ್ಕೂ ಅಧರ್ಮವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು-ಕೃಷ್ಣನ ಭಾಷೆ 
ಯಳ್ಸಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ- ದೇವನು ಯಾಕೆ ಸೃಜಿಸುವನು ? ಹೊಸ ಯುಗ 
ಹೊಸ ಸೃಷ್ಟಿ, ಹೊಸ ದೇವ, ಹೊಸ ಧಮ್ಮ ಈ ಪರಂಪರೆ ಅವಿಜ್ಚಿನ್ನವಾಗಿ 
ದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಅಂತೂ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಸ್ಸ 
ದಕ್ಷಿಡತಕ್ಕ ಮಾತೆಂದರೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ಆಧಾರದಲ್ಲೂ ಹಳೆ-ಹೊಸ, ಹೆಚ್ಚು ತ 
ಎಂಬ ಜೀಡಾವಸ್ಥೆ ಉಜುಬಂತ್‌ಿ2 ಪಾಪೆ 'ಪ್ರಣ್ಯಗಳಿಂದರೇನು ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರ ಗಳೂ ಹೇಳಲಾರವು. 


೬ 

" ಶಾಸ್ತ್ರ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ವಿಮರ್ಶೆಯು ಸಮತಾಜದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಮಹತ್ತೆ ಎದ್ದಿದೆ ; 1. ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರ: ಅದನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸುವವ 
ರಿರುಪೆವಾದ್ದರಿಂದ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿಗೆ ತಡೆದು ಈ ಪ್ರಕರಣದ ಮುಖ್ಯ ಚರ್ಜೆಯ 
ಕಡೆ ಸಾಗುವಾ. ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪವೇನು ? ಅದನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡುವಾಗ ಯಾವ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ, 
ಕೊನೆಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ "ಇದು ಪಾಪ' ಎಂದು ನಿರ್ಣಯಿ 
ಸುವುದೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು. ಇಲ್ಲಿಯ ವಕೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ತ್ಯ 
ಆರ್ಜನನು " "ಮಹತ್ಪಾನಪ ಪ ' ಎನ್ನು ವುದರಲ್ಲಿ ತೀರ ತಪ್ಪಿದ್ದಾ ನೆಯೆ, ಕೃ ಷ್ಷ ಸನ ದೃ 
ಯಿಂದ 'ಪಾನ-ಪ್ರಣ್ಯಗಳು ಕೇವಲ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರವೆ ಎಂದು ಪ್ರ ತ್ರೆ ಜಸ 


೧೨೦ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಕೃಷ್ಣನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ " ಪಾಪ ' ಎಂಬುದಿದೆ; ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಶ್ಲೋಕ 
ದಿಂದ ಈ ಮಾತು ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗುವುದು. *ಕೀರ್ತಿಯೊಡನೆ ಧರ್ಮವನ್ನೂ 
ಕಳೆದು ಪಾಪಕ್ಕೆ ಆಶ್ರಯನಾಗುವೆ' (೨: ೩೩) ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಹಾಗಾದರೆ "ಪಾಪ ಎಂಬುದರ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅರ್ಜುನನಿಗೂ 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೂ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳಿವೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ನಿಃಸಂದೇಹವಾಗಿ 
ಹೇಳಬಹುದು. " ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವುದು ಪಾಪ ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯಪಟ್ಟರೆ "ಯುದ್ಧ ಮಾಡದೆ ಇರುವುದು ಪಾಪ' ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅವರ ಭಿನ್ನಾಭಿಪಾ ಯಕ್ಕೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಾಂತದ ಇಲ್ಲವೆ ಚರ್ಜಿಯ 
ಆವಶ್ಯಕತೆಯೆ ಇಲ್ಲ. ಈ ವಸಡು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳಲ್ಲಿ ತನ್ನದೆ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು 
ಕೃಷ್ಣನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಸಹಜವೆ ಆಗಿದೆ. ಅರ್ಜುನನ "ಪಾಪ 'ದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ಅದರ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಹೇಗೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ--ಎಂಬುದನ್ನು ಇದುವರೆಗೆ 
ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಸಮರ್ಶನೆಗಾಗಿ ಯಾವ 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆಂಬುದನ್ನು ನೋಡೋಣ. 

ಮೊದಲನೆಯ ಮಾತೆಂದರೆ "ಪಾಪ ' ಇಲ್ಲವೆ " ಪುಣ್ಯ' ಎಂಒದನ್ನು ನಾವು 
ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಹೇಳಿದ] ಎಂದರೆ ಸ್ಯ ಕರ್ಮ-ಪು ಪುನರ್ಜನ್ಮಗಳನೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ:ದೆಂಬ 


ಪರಂಪರಾಗತ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ, ಕ ಷ್ಮೃನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ಪಾಪ (ಇಲ್ಲವೆ ಪ್ರಣ್ಯ) 
ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಒಂದು ತರಬ ದೃಷ್ಟಿ 3 ಒಂದು ಅನುಭವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳು ವ 


ಸಂಕೇತ ಮಾತ್ರ, ವಾಸ್ತವಿಕವಾದುದಲ್ಲ; ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅದು ಹೊರಗಿನ ಈ 
ಯಾವ ವಸ್ತುಗಳಿಗೂ ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯ ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ, 


ನಾದತ್ತೇ ಕಸ್ಯಚಿತ್‌ ಪಾಪಂ ನ ಚೈವ ಸುಕೃತಂ ವಿಭುಃ 
ಅಜ್ಞಾ ನೇನಾವೃತಂ ಜ್ಞಾನಂ ತೇನ ಮುಹ್ಯಂತಿ ಜಂತವಃ ॥ (೫: ೧೫) 


" ಈಶ್ವರನು ಯಾರ ಪಾಪವನ್ನಾ ಗಲಿ ಪುಣ್ಯವನ್ನಾಗಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳು ಬವುದಿಲ್ಲ, 
ಜ್ಞಾನದ ಮೇಲೆ ಅಜ್ಞಾನದ ಸುಖ ಬಿದ್ದು ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಹೀಗಿ ತಪ್ಪು 
ತಿಳಿದುಕೊಳು ೃತ್ಮಾರೆ, 
ಮಾನವನ ಪಾಪವನ್ನಾಗಲಿ ಪುಣ್ಯವನ್ನಾಗಲಿ ಈಶ್ವರನು ಕಡೆಗಣ್ಣಿನಿಂದ 
ಕೂಡ ನೋಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದ ಮೇಲೆ ಪಾಪದ ಪಾಪತ್ತ ಉಳಿಯಿತೆಲ್ಲ? ನರಕ 
ವನ್ನಾಗಲಿ ಸ ಸರ್ಗವನ್ನಾ ಗಲಿ ತೋರಿಸುವವನು ಈಶ್ತ್ವ ರನು ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಜನರು 
ಅವನಿಗೂ ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳಿಗೂ ಸಂಬಂಧ ಹೆಚ್ಚು ವರು, ಆದರೆ ಜನರ ಈ 
ಭಾವನೆಗೆ ಅವರ ಅಜ್ಜಾ ನವೆ ಕಾರಣ. ಹೀಗೆ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ " ಪಾಪ ' 
ವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೂ ಇನ್ನೊ೦ದು ದೃಷಿ ಪಯಿಂದ 
ಪಾಪದ ಸ್ತ್ವರೂಪವೆಂತಹದೆಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದಂತಾಗಿದೆ. ಅಜ್ಜಾ ತನದ ಮುಸು 


ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ ದಪ ಪ್ರಪಂಚ ೧೨೧ 


ಕ*ಿಗೂ ಈ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಸುಂದರ ಹಾಗಾದರೆ ಅಜ್ಜಾನಮೂಲವಾದೆ 
ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಬೇಕಾದರೆ "ಪಾಪ ಎಂದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಎಂದು ಇಲ್ಲಿ ಅಭಿ 
ಘೇತವಾದಿದೆ: ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ ಗೀತೆಯು ಇನ್ನೊಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಸಮರ್ಥನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. " ಅಜ್ಞ್ಞಾನಮೂಲವಾದ ಆಚರಣೆ ' ಎನುವಾಗ 
"ಅಜ್ಜ್ಲಾನ'ದ ಕ ವೇನು ಸ ಜ್ಞಾನಸ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ವಾದುಡು ಅಜ್ಜಾ ನ ಎಂದು ಹೇಳಿ 
ಣಾ ಕೆಳಗಿನಂತೆ ವರ್ಣಿಸಲ್ಪ ರು | 

ಅಮಾನಿತ್ತ ಮದಂಭಿತ್ರ ವು ಕ್ಷಾಂತಿರಾರ್ಜವಂ 

ಆಚಾರ್ಯೋಪಾಸನಂ ಶೌಚಂ ಸ್ಟೈರ್ಯನನಾತ್ಮನಿನಿಗ್ರಹಃ || 

ಇಂದ್ರಿ ಯಾರ್ಥೇಷು ವೈರಾಗ್ಯಮನಹಂಕಾರ ಏವ ಚ 

ಜನ್ಮಮೃತ್ಕ್ಯುಜರಾವ್ಯಾಧಿ ಡುಃ ಖದೋಷಾನುದರ್ಶನಂ || 

ಅಸಕ್ತಿ ರನಭಿಷ್ಟಂಗಃ ಸಪುತ್ರದಾರಗೃಹಾದಿಷು 

ನಿತ್ಯಂ ಚ ಸಮಚಿತ್ತತ್ತಮಿಷ್ಟಾನಿಷ್ಟೋಪಪತ್ತಿಷು || 

ಮಯಿ ಚಾನನ್ಯಯೋಗೇನ ಭಕ್ತಿರವ್ಯಭಿಚಾರಿಣೀ 

ಏನಿಕ್ತದೇಶಸೇನಿತ್ವ ಮರತಿರ್ಜನಸಂಸದಿ | 


ಅಧ್ಯಾತ್ಮಜ್ವಾ ನನಿತ್ಯತ್ತ ೦ ತತ್ತ್ವೃಜ್ಜಾ ನಾರ್ಥದರ್ಶನಂ 


ಏತದ್‌ ಜ್ಞಾ ನನಿತಿ ಪ್ರೋಕ್ತಂ, ಆಜ್ಞ ನಂ ಯದತೋಂನೃಥಾ | 

೯೧೩7 ೭೫77] 
ಜ್ಞ್ಞಾ ನದ ಈ ವಿವರಣೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸಂಗತಿ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ ಎದ್ಧಾ ಗಿದೆ. 
ಜಾ ನವನ್ನು ವರ್ಣಿಸುವ ಶಬ್ದ ಗಳೆಲ್ಲ " ಆಚರಣೆ 'ಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಳ್ಳ ತೂತೆ; "ಯಾವನಿಗೆ ಟಟ ರ-ಜಂಬ-ಅಹಿಂಸೆಗಳಿಲ್ಲವೊ, ಯಾವನಲ್ಲಿ 
ಕ್ಸ ತ್ತ ಬ 0433ಗಳು ಇವೆಯೊ--' ಮುಂತಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಶಬ್ದಗಳೂ ಆಚರಣೆ 
ಯೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತಿವೆ. ಇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದವಾದ ಆಚರಣೆ ಅಜ್ಞಾನ " ಯಾವನಿಗೆ 
0 ಸಕವನಿಯೊ ಹಿಂಸೆ ಸರಿ ರಾ್‌ಾ ಸ ಮುಂತಾಗಿ ಅಜ್ಜಾ ದ ಲಕ್ಷ್ಮ ಣವಾಗು 
ವುದು. ಈ ಲಕ ಕ್ಸ ಣದೊಳಗಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಗುಣವು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಪಾಪ 
ವೆಂದಾಗಲಿ ಜಾನರುಖತೆದಂ ಗಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅಜ್ಞಾನದ 
ಆಚರಣೆಯು ಬೇಕಾದರೆ ಪಾಪ ಘೂ” ಬ ನಾವು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. 
ಬೇಕಾದಂತಹ ಪಾಪವಿರಲಿ, ಜ್ಹ್ಯಾನದಿಂದ ಅದರ ನಾಶವಾಗುವುದು. ಎಂದು 
ಇನ್ನೊ೦ದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ (೪:೩೬) ಹೇಳಿದ ಮಾತಿನಿಂದಲೂಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ಸೂಚಿತವಾಗುವುದು.* ಅಂತೂ ಪಾಪವೆಂಬುದು ಒಂದು ಕಲ್ಪನೆ, ಅಜ್ಜ್ವಾನದ 
ಒಂದು ವಿಧ ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. 


೫ ೪;೨೧, ೫:೧೦, ೬:೨೮ ಶ್ನೊ ಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 
೧೬೨೨೪೫೭೦ 


೧೨೨ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಇದು ಅಜ್ಞಾನದ ವಿಧ ಎಂಬುದು ಹೇ ಗೆ ಎಂಬ 
ವಿವರಣೆಯೂ ಇದೆ. ಮೇಲೆ ಪಾಪದ ಸ್ವರೂಪನಿರ್ಣಯದ ಡರ್ಜೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ತೃವಿನ 
ಇಜ್ಜೆ, ಕರ್ಮಫಲ, ಸ್ನಹಿತ, ಪರಹಿತ ಎಂದು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಕರ್ಮದ 


ಸ ರೂಪವನ್ನು, ತನ್ಮೂಲಕ ಪಾಪದ ಸ್ತ್ರ ರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲು ಯತ್ನಿಸಿ. 


ಡ್ಲೇವೆ. ಕರ್ಮದ ಸ ರೂಪ ವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಮಾನ್ಯ ಪದ್ದತಿ ಬಿಸ 
ಕ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ ವಾದ ಪದ್ಧ ತಿಯೆ ಆ ನದ ದ್ಯೋತಕ ಎಂದು 
ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದೆ. 


ನ ಕರ್ತೃತ್ವಂ ನ ಕರ್ಮಾಣಿ ಲೋಕಸ್ಯ ಸೃಜತಿ ಪ್ರಭುಃ 

ನ ಕರ್ಮಫಲಸಂಯೋಗಂ ಸ್ವಭಾವಸ್ತು ಪ್ರವರ್ತತೇ ॥ ( ೫:7೪) 
ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಕರ್ತೃ-ಕರ್ಮ-ಕರ್ಮಫಲ ಇವುಗಳ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ನಾವು ತಪ್ಪಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿದ್ದೆ ೇವೆ. ಎಂದು. ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 
"ಕರ್ತೃತ್ವ (ಕಲ್ಪನೆ), ಕರ್ಮತ್ತ (ಕಲ್ಪ ನೆ) ಕರ್ಮ (ಮತ್ತು) ಫಲ ( ಮತ್ತು ಕರ್ತೃ 
ಇವುಗಳ) ಸಂಯೋಗವನ್ನು ತ್ರ ರನು ಹುಟಿ ಸಲ್ಲ ( ಎಂದರೆ ಇವು ವಾಸ್ತವಿಕ 

ವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ) ಇದೆಲ್ಲ "ಸ ಭಾವ 'ದ ವ್ಯವಹಾರ '? ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಕಾರಣ 

ಕ್ಯ್ಯಾಗಿ ನಾವು ಈ ಚರನ. ತಪ್ಪಾಗಿ 39522 1. "ನಾನು ಯು ದ್ಧ 
ವನ್ನಾಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎನುವಾಗ ಅರ್ಜುನನೂ ಅದೇ ತಪ್ಪನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ ನೆ. 
ಅದೆಂದರೆ--* ಕರ್ತೃ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ. ಯುದ ಎವನ್ನಾ ಡುವ್ರದೂ ಬಿಡುವುದೂ 
ತನ ನ್ನೊ ಬ್ಬನನ್ನ್ಮೆ ದೆ ಸದು ಅರ್ಜುನನ 'ಲಲ್ಪನೆ. ಕರ್ಮವನ್ನು ವಾಡು 
ವವನು "ಕರ್ತೃ' ಒಬ ನೇ ಎಂದು ಸಾವರಾನ್ಯ ಕಲ್ಪನೆ (0 ಯುದ್ಧ 
ಬೇಡ ಎಂದರೆ ಬು ಯುದ್ಧ ವರು ಬಗೆ. ಹೇಗಿ ಶಸ್ತ್ರಾ ಸ್ತೃಶಕ್ತಿಗಳಿ 
ಇದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಯುದ್ಧ ಶಕ್ಕವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಕೌರವರಿಂದ 
ತ ಅವಮಾನ-ಯಾತನೆಗಳನ್ಳು ಅನುಭವಿಸಿದ್ದ ಲ್ಲವಾದರೆ ಯುದ್ಧ ದ ಪೃಸಂಗವೆ 
ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೂ, ಕೊನೆಯ ಕ ಣತ್ತೈ 'ಅರ್ಜುನಾಗೆ ಕೃ ಷ್ಣನೇ ಉಪ 
ದೇಶ ಮಾಡಿದ್ದಿಲ್ಲವೆಂದರೆ ಅರ್ಜುನನು ಯುತೃನ ಕ್ಸ ಗ0ರಡ 008. ಎಂಬುದು 
ಸಂಶಯಾಸ್ಪದವಾದ ಮಾತು, ಹೀಗೆ ತನಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸದ, ತನ್ನನ್ನು ಮಿಕ್ಕಿದ 
ಮೀರಿದ ಹೊರಗಿನ ಕಾರಣಗಳು ಕೂಡ ಯುದ್ಧದ ಪ್ರಸಂಗಕ್ಕೆ ಅಷ್ಟೆ ಸಹಕಾರಿ 
ಯಾಗಿರಲು " ನಾನು ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವೆ, - ನಾನು ಯುದ್ಧ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ? 
ಎಂದು " ಕರ್ತೃ' ತಾನೊಬ್ಬನೆ ಕರ್ಮದೊಡನಾಗಲಿ ಕರ್ಮಫಲದೊಡನಾಗಲಿ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಹಚ್ಚಿ ಕೊ ವುದು ಸರಿಯಾಗಬಹುದೊ ? ಇಲ್ಲ- ಎಂದೇ 
ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ, ಯಾ 1ಡಿ 

ಅಧಿಷ್ಠಾನಂ ಶಥಾ ಕರ್ತಾ ಕರಣಂ ಚ ಪೃಥಗ್ಮಿಧಂ 

ನಿನಿಧಾಶ್ಚ ಪೃಥಕ್‌ ಚೇಷ್ಟ್ರಾ ದೈವಂ ಚೈವಾತ್ರ ಪಂಚಮಂ ॥ (೧೮; ೧೩) 


ತ 


ಪಾಷ-ಪುಣ್ಮದ ಪ್ರಪಂಚ ೧೨ತ್ಟಿ 


ಸ್ಮಲ, ಕರ್ತೃ, ಸಾಧನ, ಸಹಾಯಕ ಕ್ರಿಯೆ ಮತ್ತು ದೈವೀ ಇಚೆ 

ಇವು ಐದು ' ಗು ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ( ಕಾರ್ಯಸಿದ್ಧಿಗೆ, ) ಕಾರಣಗಳಾಗಿವೆ? 

ಐದರಲ್ಲಿ ಹಾ ಕತೃ ೯ವಿನದಷ್ಟೆ ಸಂಬಂಧವನ್ನ ಟ್ಟು ನೊಂಡು; ಅವನ ಇಚ್ಛಾ 

ನಿಚ್ಚ, ಹಿತಾಹಿತಗಳ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ “ಕರ್ಮಕ್ಕಾಗಲಿ ಕವ ರ್ಮಫಲಕ್ಕಾಗಳಿ " ಪಾಪ 

ಇಲ್ಲವೆ ಪುಣ್ಯ' ಎನ್ನುವುದು ಹೇಗೆ ಸರಿಯಾದೀತು ? ಅರ್ಜನನು ಈ ತೆ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಳೆ ಮಾತನಾಡುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ, ಭೀಷ್ಮಾದಿಗಳನ್ನು ತಾನು ಕೊಲ್ಲುವ 
ವನು, ಅದಕಾಗಿ ಆ ಕರ್ಮದ ಸಂಬಂಧ ತನಗೆ ಬರುವುದು ಎಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದಾನೆ. 
ಆ ತನ್ನ ದೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ "ಅಹೋ ಬತ ಮಹತ್ಪಾಪಂ ಕರ್ತುಂ ವ್ಯವಸಿತಾ 
ವಯಂ ' ಎಂದು ಗೋಳಾಡುತ್ಮಲಿದ್ದಾನೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮುಂದೆ ಕೃಷ್ಣನು 
ೆ ಕುತಸ್ವ್ವಾ ಕಶ್ಮಲವಿಂದಂ, ಈ ವಿಚಾರಗೊಂದಲ, ಈ ದ ಷ್ಟಿ ದೋಷ ನಿನಗೆಲ್ಲಿಂದ 
ಬಂದಿತು?” ಎಂದು ಕೇಳಿದ್ದಾ ನೆ. : ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧ ಬೇಡ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಕೊಟ್ಟಿ ಕಾರಣಗಳು ಹೇಗೆ ವಿಚಾರಗೊಂದಲದ, ದೃಷ್ಠಿ ದೋಷದ ಗಿದ 
ಖುವನ್ನು ಸೂಕ್ಟ್ಮ್ರವಾಗಿಯೂ ಯ ಬ 7 ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
ಇನ್ನು ಅರ್ಜುನನ ಮೂಲಪ ಎಶ್ನೈಯ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಮಾತು ಉಳಿ 
ದಿದ. ಆ ಮಾತಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಮುಂದಿನ ಪ್ರಕರಣದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿ "ಅರ್ಜುನ 
ವಿಷಾದಯೋಗ ' ಎಂಬ ವಾ್‌ ನಮ್ಮ ಗ್ರಂಥದ ಮೊದಲನೆಯ ಭಾಗವನ್ನು 
ಮುಗಿಸುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸುವಾಗ ಸೂಚಿಸಿದ ಅನೇಕ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ, ತೋರಿಸಿದ ದೃಷ್ಟಿದೋಷಗಳಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವೇನಿದೆ. ಎಂಬು 
ದನ್ನು ಎರಡನೆಯ ಭಾಗವಾಗಿ ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಆ ಉತ್ತರದಿಂದ ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವಾದುದರಿಂದ " ಅರ್ಜುನಪ್ರಸಾದಯೋಗ' ಎಂಬ ಹೆಸರನ್ನು 
ಅದಕ್ಕೆ ಕೊಟ್ಟಿ ದ್ದೇವೆ. 


೫. ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ 
೧ 


ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ವಿಚಾರ ಗೊಂದಲದ ಕಲ್ಪನೆ ವಾಚಕ 
ರಿಗಾಗಿರಬಹುದು. ಅರ್ಜುನನು: ಯಾವುದೆ ಕಾಲದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ 
ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಮಾದರಿಯು. ಶ್ರೀಕೃಷ್ಣೆನ ಪರಮಮಿತೃನು, ಲೋಕೈಕ 
ವೀರನು, ಹೆಚ್ಚಿನ ಶಿಕ್ಷ್ಮಣವನ್ನು ಪಡೆದವನು, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೂ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಗಳನ್ನೂ ಬಲ್ಲವನು; ಇಂತಹನು ವಿಚಾರಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳುವುದೆಂದರೆ ಅವನನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ ಸಮಸ್ಯೆ ಎಂತಹದಿರಬೇಕು? ಸಮಸ್ಯೆಯ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಂಡುದರಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ಇಷ್ಟೊಂದು ವಿವರವಾಗಿ, ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ಉತ್ತರ 
ಕೊಟ್ಟಿರ ಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಮೊದಲೊಮ್ಮೆ ಕೃಷ್ಣನಿಂದ "ಛೀ' ಹಾಕಿಸಿಕೊಂಡರೂ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ತನ್ನ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿಯ ಸಮಸ್ಯೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಿಲ್ಲ. ಎರಡನೆಯ 
ಸಲ ತನ್ನ ಸಂದೇಹವನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅಜ್ಜುನನು ಮೊದಲಿನಂತಹ ವಿಚಾರ 
ಗೊಂದಲವನ್ನೆ ತೋರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಇಷ್ಟೆ ಕೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸ, ಈಗ ತಾನು ವಿಚಾರಗೊಂದಲ 
ದೆಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಂಡ ಅರಿವು ಅವನಿಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆಂದೇ, 
ನ ಚೈತದ" ವಿದ್ಮಃ ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ 
ಯದ್ದಾ ಜಯೇಮ ಯದಿ ವಾನೋ ಜಯೇಯುಃಃ | 
ಯಾನೇವ ಹತ್ತಾ ನ ಜಿಜೀನಿಷಾಮಃ 
ತೇ$ವಸ್ಥಿ ತಾಃ ಪ್ರಮುಖೇ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರಾ) (೨-೬) 


"ನಾವು ಅವರನ್ನು ಜಯಿಸಬೇಕೊ, ಅವರೇ ನಮ್ಮನ್ನು ಜಯಖಯಿಸಬೇಕೋ? 
ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚಿನದು ಎಂಬುದೇ ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಂತಾಗಿದೆ. 
ಯಾರನ್ನು ಕೊಂದ ಮೇಲೆ ನಾವು ಜೀವಿಸುವುದೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲವೊ ಆ ಧಾರ್ತರಾಷ್ಟ್ರ _ 
ರೆಲ್ಲರೂ ನಮ್ಮೆೈದುರಿನಲ್ಲಿ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ' 


ಈ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಿದಾಕ್ಸ್ಮಣ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನು ಅರ್ಜುನನ ಬುದ್ಧಿ 
ಶಕ್ತಿಗಾಗಿ ದಂಗುವಡೆದು ನಿಲ್ಲುವನು, ಇವನೆಂತಹ ಮೇಧಾವಿ! ತನಗೆ ಜಯ- 
ತನ್ನ ಶತ್ರುವಿಗೆ ಜಯ, ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚಿನದು ಎಂದು ಕೇಳುತ್ತಾ 
ನಲ್ಲ? ಇದೇನು ಬುದ್ಧಿಯ ಭ್ರಂತವೆ, ಕ್ಹತ್ರಿಯತ್ವದ ಅಧೋಗತಿಯೆ ? ತನಗೆ ಜಯ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಇಷ್ಟ;ಮೇಲಾಗಿ ದುಷ್ಟರನ್ನುಎದುರಿಸಿದ ಕೃತ್ರಿಯನು ತನಗಾಗಿಯೆ 
ಜಯವನು, ಕೋರಬೇಕು; ಹೀಗಿರಲು ಅರ್ಜುನನು ಇಂತಹ ಅಸಂಬದ್ಧ ಸಂದೇಹ 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೫ 


ವನ್ನು ಮುಂದೊಡ್ಡುವನಲ್ಲ--ಎಂದು ಯಾರಿಗಾದರೂ ಕನಿಕರ-ಖೇದಗಳುದ್ದವಿಸ 
ಬಹುದು. ಅದೇನೊ ನಿಜ ಮತ್ತು ಸಹಜ. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನ ನಿಜವಾದ ತೊಡಕು 
ಶ್ಲೋಕದ ಎರಡನೆಯ ಅರ್ಧದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. : ಅರ್ಜನನಾದರೂ ತನ" 
ಗಾಗಿಯೆ. ಜಯವನ್ನು ಕೋರುವನು. ಆದರೆ ಈ ಕೋರಿಕೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಆ ಜಯದ 
ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಅವನಿಗಿದೆ. ತನಗೆ ಜಯವೆಂದರೆ ತನ್ನನ್ನು ಇದಿರಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ತ 
ರಾಷ್ಟ್ರ )ರದಲ್ಲದೆ ಅವರಿಗಾಗಿ ಕಾದಾಡುವ ಲಕ್ಟಾವಧಿ ಜನರ ಸಂಹಾರ; ಇದ- 
ರೊಡನೆ ತನ್ನ ಪಕ್ಸದಲ್ಲೂ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಅನೇಕರ ಸಂಹಾರ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ 
ರನ್ನೂ ಕೊಂದ ಮೇಲೆ--ಆ ಜಯಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇನಿದೆ ? ರಾಷ್ಟ್ರದ ಜನತೆಗಾಗಿ 
ಹೂಡಿದ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಜನತೆಯೆ ನಷ್ಟವಾಗಿ ಹೋದರೆ ಆಯುದೃದ ಜಯಾಪಜಯ 
ಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದೆ ? ಇದಲ್ಲದೆ ಇಂತಹ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೆ ಜಯವಾದರೂ 
ಸರ್ವನಾಶವಾಗಲೇಬೇಕು? ಹೀಗಿರುವಾಗ " ನಿಮ್ಮ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ನಿಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಸಂಹಾರ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ' ಎಂಬ ಅಸಂಬದ್ದ, ಘಾತುಕ ಕ್ಪ್ಯಾತ್ರತೇಜಸ್ಸಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಯಾವ ಸ್ಥಾನವಿದೆ ? ಸಮಾಜದ ಸಂ ಕ್ಸಣೆಗಾಗಿ ನಿಯತನಾದ ಕ್ಸ್ಪತ್ರಿಯನು ಯಾವ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾದರೂ ಸಮಾಜವನ್ನೆ ಸ್ಮೃಶಾನಕ್ಕಿಳಿಸಬಹುದೆ ] 


೨ 


ಮೇಲಿನ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ದೊಡ್ಡ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನೆ ಎಬ್ಬಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾದರೂ ಕೇವಲ ತನಗಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ ವ್ಯವ 
ಹರಿಸಿದರೆ ಸಾಗದು ಎಂದು ಈಗೆ- ಅರ್ಜುನನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವನ್ನು ಮೊದಲೊಮ್ಮೆ ಅವನು ಬೇರೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. . ಮೊದಲ 


ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಕೊನೆಗೆ ಅವನು ಹೀಗೆ ಗೋಳಿಟ್ಟಿ ದ್ದಾನೆ ಸಾ 
ಕುಲಕ್ಷಯೇ ಪ್ರಣಶ್ಯಂತಿ ಕುಲಧವರ್ಮಾಃ ಸನಾತನಾಃ 
ಧರ್ಮೇ ನಷ್ಟೇ ಕುಲಂ ಕೃತ"ಸ್ನಂ ಅಧರ್ಮೋಂಭಿಭನತ್ಕ್ಯುತ || 
ಅಧರ್ಮಾಭಿಭನಾತ್‌ ಕೃಷ್ಣ ಪ್ರದುಷ್ಕಂತಿ ಕುಲಸ್ತ್ರಿಯಃ 
ಸ್ತ್ರೀಷು ದುಷ್ಬಾೂಸು ವಾಸ್ಟ್ಸೇಯ ಜಾಯತೇ ವರ್ಣಸಂಕರಃ ॥ 
ಸಂಕರೋ ನರಕಾಯ್ಕೆವ ಕುಲಘ್ನಾನಾಂ ಕುಲಸ್ಯ ಚ 
ಪಶಂತಿ ಪಿತರೋ ಹ್ಯೇಷಾಂ ಲುಪ್ತಪಿಂಡೋದಕಕ್ರಿಯಾಃ || 
ದೋಸ್ಕೆರೇತೈಃ ಕುಲಘನಾಂ ವರ್ಣಸಂಕರಕಾರಕ್ಕೆಃ 
ಉತ್ಸಾದ್ಯಂತೇ ಜಾತಿಧರ್ಮಾಃ ಕುಲಧರ್ಮಾಶ್ಚ ಶಾಶ್ಚತಾಃ || 
ಉತ್ಸನ್ನಕುಲಧರ್ಮಾಣಾಂ ಮನುಷ್ಯಾಣಾಂ ಜನಾರ್ದನ 
ನರಕೇ ನಿಯತಂ ವಾಸೋ ಭವತೀತ್ಯನುಶುಶ್ರುಮ || (೧.೪೦-೪೪) 


೧೨೬ ಅರ್ಜುನಪಿಷಾದಯೋಗ 


" ಕುಲದ ನಾಶವಾದರೆ ನಡೆದುಬಂದ ಕುಲಧರ್ಮೆದ ನಾಶವಾಗುವುದು; ಒಮ್ಮೆ 
ಧರ್ಮ ನಷ್ಟ ವಾಯಿತೆಂದರೆ ಮುಂದೆ ಕ.ಲವೇ ಅಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವುದು ; 
ಈ ಅಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕುಲಸ್ತ್ರೀಯರು ನಡತೆಗೆಡುವುರತ ; ಕಲಸಿ ಸೀಯರ ನಡತೆ 
ಕೆಟ್ಟಿಲ್ಲ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಮ ಸಂಕರವಾಗುವುದು ! ಕೃಷ್ಣಾ, ೆ ಸಂಕರದಿಂದ 
ಕುಲಗೆಟ್ಟಿ ವರಲ್ಲದೆ ಅವರ ತರುವಾಯದ ಕುಲವೂ ಭರ ಇಳಿಯುವುದಲ್ಲದೆ, 
ಆ ಕುಲದ ಪೂರ್ವಪಿತೃ ಗಳೂ ಪದಚ್ಯುತರಾಗ.-ವುರು ! ಕ.ಲದ ಅಧರ್ಮ 
ಜಾತಿಗೆ ಹಬ್ಬುವುದು; ಕುಲಧರ್ಮದೊಡನೆ ಜಾತಿಧರ್ಮವೂ ನಷ್ಟ ವಾಗು 
ವುದು; ಜಡ ಗಲು ಶಾಶ್ವತವಾದ ನರಕವೇ ಗತಿ ಎಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ? 


ಅರ್ಜುನನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಸಂದ ಹೇಳುವುದರ ತಾತ್ಸರ್ಯವೇನು? ಇಂದು 
ತನ್ನ ಮೇಲೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಇದೆ, ತಾನು ಸ್ವತಂತ್ರನಲ್ಲ, ತಾನು ಕೈಕೊಂಬ 
ಕಾರ್ಯದ ಮೇಲೆ ಇಡಿಯ ಸಮಾಜದ ಉನ್ನತಿ-ಆಥೋಗತಿಗಳು ಅವಲಂಬಿಸಿ 
ನಿಂತಿವೆ--ಎಂಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಎ೦ದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ ಅರ್ಜುನನು 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ಒಂದು ತರದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಂಧನವನ್ನು ಬಿಗಿಯಬಯಸಿದ್ದಾನೆ. ಸಮಾಜ 
ದಲ್ಲಿ ಸ್ಮಾನವಿದ್ದ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ. ಸಮಾಜದ ಹೊರತಾಗಿ, ಸವತಕಾಜದ ಹೊರಗೆ 
ಸಾ ತಂತ್ರ್ಯೂವಿಲ್ಲ. ಎ೦ಬ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮುಂದಿಡುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಇಂದು ಯುದ್ದ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ, ಕ್ಸ್ಟತ್ತಿ ಶ್ರಿಯನೊಬ್ಬನು ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಕರ್ತವ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ 
ಇಡಿಯ ಸಮಾಜವನ್ನೆ.' ನರಕಕ್ಕಿಳಿಸಿದಂತಾಗುವುದು. 


ತ್ಕ 


ಮೇಲಿನ ಚರ್ಜೆಯಿಂದ ಅರ್ಜುನನು ವಿಚಾರವತಾಡಿಯೆ ಮಾತನಾಡುತ್ತ 
ಲಿದ್ಧಾನೆ, ಆ ವಿಚಾರವಾದರೂ ಎಂತಹ ಉದಾತ್ಮವಾದುದು--ಎಂದು ಅನೇಕರಿಗೆ 
ತೋರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅರ್ಜುನನೆ ಈ ತೋರಿಕೆಯನ್ಶ್ಫು ಕೂಡಲೆ ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾನೆ. 
ಅರ್ಜುನನು ತಾನು ಹೇಳುವುದನ್ನು ನಿಶ್ಚ ಯಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಹೇಳಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದಕ್ಕೆ 
ಸದ್ಯದ ಪ ಪ”ಸ್ಥಿತಿಯ ಇನ್ನೊಂದು ಬದಿಯ ನೋಟವೂ ಅವನ 'ಕಣ್ಣೊ ತ್ಕುತಿದೆ. 
5) ಯುದ್ದ ಮಾಡಿದರೆ | ಜಾತ ಎಂದರೆ, ಯ ಎದ್ವಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಸರ್ವರಿಗೂ 
ಕೇಮ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ತಾನೊಬ್ಬನು ರಣಾಂಗಣವನ್ನು "ಏಟ್ಟ [ರೆ ಯುದ್ದ 
ತಪ್ಪಿತು ಎಂಬ ಭರವಸೆ ಎಲ್ಲಿದೆ ? ಇದಲ್ಲದೆ. ಕೌರವರಿಗೆ ಜಯ ಕರ್ಕ ಸಮಾಜ 
ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಅವರು ಆತುರರಿದ್ದಾರೆಂಬ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅವರಿಗಿಲ್ಲ. ತಾನು " ಯುದ್ಧ 
ಬೇಡ ' ಎನುವಾಗ ಬೇರೆ ಯಾರೂ ತನ್ನ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ವಏತ್ಮಿಹಿಡಿಯಲು 
ಮುಂದೆ ಒಂದಿಲ್ಲ; ಆದ್ದರಿಂದ ತಾನು ಮಾಡುವುದು ಮಿಕ್ಕುವರಿಗಾಗಿ ಎಂದ 
ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ? ಸ ಅಲ್ಲದೆ--ಇಂದು ತಾನು ಯುದ್ಧ _ವನ್ಬು ಬಿಟ್ಟು ಹ 
ಕೊಟ್ಟಿ ರೆ ಜಗೆತ್ಮಿನಲ್ಲಿ ಸತ್ತ -ನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ಸ ಸಾ ಸವಿದೆ, ಕ್ರೀಯಸ್ಸಿ ದೆ ಎಂದು “ಗ 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೩ 


ವ್ರದು ಹೇಗೆ? ಸತ್ಯ-ನ್ಯಾಯಗಳನ್ನು ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಲು ಸರ್ವನಾಶವನ್ನೆ ಮಾಡ 
ಬೇಕಾಗುವುದೆ? ಸರ್ವನಾಶಕ್ಕಿಂತ ಸತ್ಯ-ನ್ಯಾಯಗಳ ನಾಶವು ಅಪಾಯಕಾರಕ 
ಎನಬಹುದೆ ? ಶಾಶ್ಮತ ಸತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಸಮಾಜದ ಆಹುತಿಯನ್ನು ಮಾಡಬಹುದೆ ? 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಲು ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಯೋ ಗ್ಯತೆ ಇದೆಯೆ, ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯೆ ? ಒಟ್ಟಾರೆ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಗಾಗಿ ಸಮಾಜವೆ (8೧50೬008), ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯೆ ? ಸರ್ವನಾಶ 
ತಪ್ಪಿಸುವುದ ಕ್ವಾಗಿ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಕರ್ತವ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಅಧಿಕಾರವು 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲೂ ಇರುವುದೆ? ಹೀಗೆ ಇನ್ನೊಂದು ಬದಿಯಿಂದ ಅರ್ಜುನನ 
ಬುದ್ಧಿ ಹೊಯ್ದಾ ಡುತ್ತಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ ಅವನ ಮಾತೇ ಸಾಕ್ಸ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ. "ಯತ್‌ 
ಶ್ರೇಯಃ ಸ್ಯಾನ್ನಿಶ್ಚಿತಂ ಬ್ರೂಹಿ ತನ್ಮೇ ' (೨,೭) ಎಂದು ಅವನೇ ಕೇಳುತ್ತಾನೆ, 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ತಾನು ಹೇಳಿದಂತೆಯೆ ಇದೆ ಎಂಬ ದೃಢಾಭಿಪ್ರಾಯೆ 
ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿದ್ದರೆ ಅವನು ಈ ಮಾತನ್ನೆ ಕೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಎಷ್ಟೆಷ್ಟಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದನೊ ಅಷ್ಟಷ್ಟಸ್ಟಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ 
ಇದಿರಾಗಿ ನಿಂತಿತು. ಅದಕಾಗಿ ಅವನ ಮೊರೆ, " ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚಿನದು? 
ಕೃಷ್ಣಾ, ನೀನೇ ಹೇಳು. ನಿಶ್ಚಯವಾಗಿ--ನಿರ್ಧಾರಮಾಡಿ--ಹೇಳು ' ಎಂದು. 


ಲ 


ಅರ್ಜುನನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಹೊಯ್ದಾಟವನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸಿದ ಪ್ರಶ್ನೆಯು ಅನಂತಕಾಲಿಕ 
ವಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯೊ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾಗಿ ಸಮಾಜವೊ- ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 
ಇ೦ದಿನ ವರೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆತಿಲ್ಲ, ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರವಾದ, 
ಆಂತರಿಕವಾದ ಅಷ್ಟೊಂದು ಸಂಬಂಧವಿದೆ, ಒಂದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು 
ಕಲ್ಲಿಸುವುದೆ ಅಶಕ್ಯ, ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ; 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ಉತ್ತರವನ್ನು ಅಪೇಕ್ಸಿ ಸುವುದೆ ಅಸಮಂಜಸ ಎಂದು ವಾದಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಆ ಯುಕ್ತಿವಾದವು ಸರ್ಮಕವಾದದ್ದಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ಅನೇಕ ವರ್ಸಾವಧಿಯಿಂದ ಸಮಾಜದ ಸಂಘಟನೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಈ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಬಾಳಿದ್ದಾನೆ. ಅದರಂತೆಯೆ ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಕೆಲವು ಸುಸಲ್ಯ್ಯೃತವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಲೀನವಾಗಿ ಹೋಗಿದ್ದಾನೆ. ಅದಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಇವು ಒಂದನ್ನೊಂದು ನಿಕಟವಾಗಿ ಅವಲಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿವೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದರೆ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸವೆ ಆ ಮಾತನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವುದು. 


ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಇವು ಒಂದನ್ನೊಂದು ಅವಇಂಬಿಸಿಲ್ಲವೆಂದೇ ಇವು 
ಗಳ ಕೀಳುಮೇಲನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 


೧೨೪ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಆಗಾಗ ಈ ನಿರ್ಣಯದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಾಗಿವೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ; ಆದರೆ ಅವು ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾತ್ರಗಳೆ, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವಾಗಿಲ್ಲ. ವೈದಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ದಲ್ಲಿ ಅರಸುತನ ಹುಟ್ಟಿತು ಹೇಗೆ ಎಂಬುದುಕ್ಕೆ ಒಂದು ಕತೆ ಇದೆ. ಒಂದಾನೊಂದು 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಜನರು ತಾವು ಕ್ಸೀಣರಾಗುವುದನ್ನು ಕಂಡರು; ತಮ್ಮ ತಮ್ಮೊಳಗೆಯೆ 
ಕಸುವಿದ್ದವನು ಕೈಲಾಗದವನನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದನ್ನು ಕಂಡರು; ತಮಗೆ 
ಯಾವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೂ ಇಲ್ಲ, ಯಾವ ಸುರಶ್ಲಿತತೆಯೂ ಇಲ್ಲ ಎ೦ಒುದನ್ನು ಕಂಡರು. 
ಇದಕ್ಕೊಂದು ಉಪಾಯವನ್ನು ನೀಡೆಂದು ದೇವರನ್ನು ಮೊರೆಹೊಕ್ಕುರು. "ನೀವು 
ಅರಸನೊಬ್ಬನನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಂಡು, ಅವನಿಗೆ ಅಧೀನರಾಗಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಿರಿ' ಎಂದು 
ದೇವನು ಹೇಳಿದನಂತೆ. ಈ ಕತೆಯ ಉದ್ದೇಶ-ಸಂಜೇಶಗಳು ಬಹಳೇ ಮಾರ್ಮಿಕ 
ವಾಗಿವೆ... ಮಾನವನು ಸಮಾಜಜೀವನವನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಕ್ಸೇಮವಿಲ್ಲ, 
ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿಯೆ ಮಾನವನು ಬಾಳಲಾರನು ಎಂಬ ವಠಾತನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಉದಾಹ 
ರಿಸಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಕ್ಷೇಮವಾಗಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಲಭಿಸಬೇಕಾದರೆ ವೃಕ್ಕಿಯು 
ಸಮಾಜಸಂಘಟನೆಯನ್ನೈೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು, ಹಾಗೆ ವಮಾಡಿದರೆಯೆ ಅವನ ಶಕ್ತ್ಕಿ- 
ಸುಖ-ಸಂಪತ್ಮುಗಳು ಬೆಳೆಯುವುವು--ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಇಂದಿನವರು ಸಶಾಸ್ತ್ರೀಯ 
ವೆಂದು ಅಭಿಮಾನದಿಂದ ಒಪ್ಪುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಚರ್ಚೆಗಾಗಿ ಬರಿಯ 
ಅಭಿಮಾನ ನ್ನು ತುಸುಹೊತ್ತು ಒದಿಗಿಟ್ಟು ಈ ಸಮಾಜಜೀವನದ ಸಾರ್ಥಕತೆ 
ಯನ್ನೂ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 

ಸಮಾಜಜೀವನದ ತಳಹದಿಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಆಹುತಿಯ 
ಮೇಲೆಯೆ ನಿಲ್ಲಬೇಕಾಗುವುದು. ಪ ಎುತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಮೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ವನ್ನು ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳಬಯಸಿದರೆ ಸಾಂಧಿಕ ಜೀವನವು ಅವಶ್ಯವಾಗುವುದೆಂದು ಬೇರೆ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಈ ವ್ಯಕ್ತಿಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಹೋಗಬೇಕಾದುದಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ಆದರೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗಾಗಿ ನಿರ್ಣಯಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಲೇ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ನಿರ್ಣಯವು ಸಮಾಜದ ದೃಷಿ. 
ಯಿಂದಲೆ, ಸಮಾಜದ ಸಲುವಾಗಿಯೆ ಆಗಬೇಕೆಂಬುದು ಸಾಂಘಿಕಜೀವನದ ಮೂಲ 
ತತ್ತ್ವ. ಈ ತತ್ತ್ವಕ್ಳಾಗಿ ಮಾನವನ ಅನುಭವದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅನಿಷ್ಟಪರಿಣಾಮಗಳು 
ಸಂಭವಿಸುವುವು. " ಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ.೦ದ, ಸಮಾಜದ ಸಲುವಾಗಿ ' ಎನುವಾಗ 
"ಸಮಾಜ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವೇನು? " ಸವರಾಜ ' ಎಂದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಘಟಕ ಎನಿಸುವ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಂದು ಅರ್ಥಮಾಡಿದರೆ ತತ್ತ ಎನು ತರ್ಕಬದ್ಧ ವೆನಿಸಬಹುದು, 
ವ್ಯವಹಾರವು ಮಾತ್ರ ಅಸಂಬದ್ಧವಾಗುವುದು. ಬಲ್ಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಒಂದೇ 


ಸತ 


ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ, ಒಮ್ಮತದಿಂದ`ಯಾವುದನ್ನಾ ದರೂ ಒಪ್ಪಬಹುದೆಂಬುದು ಮಾನವ 
ಸೃಭಾವಕ್ಕೆ ನಿಸರ್ಗವಿರುದ್ಧ ವಾಡ ಮಾತು. ಎಲ್ಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳೇ ಸಮಾಜ ಎಂದು 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೨೯ 


ಹೇಳಲು ಬಾರದಿದ್ದಲ್ಲಿ, ಇಂತಿಷ್ಟು ಜನರು ಸಮಾಜ ಎಂದು. ಹೇಳುವುದು ಅನಿ 
ವಾರ್ಯವಾಗುವುದು. . ಆದರೆ ಇಂತಿಷ್ಟು ಜನರೆಂದರೆ ಯಾರು? ರಶಿಯಾದಲ್ಲಿ 
ಹೇಳುವಂತೆ ಕೂಲಿಕಾರರೇ ಸಮರಾಜವೆ, ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವಂತೆ ಸರ್ವಾಧಿ 
ಈಾರಿಯೆ ಸವರಾಜವೆ, ಇಂಗ್ಲಂಡದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವಂತೆ ಬಹುಮತವೆ ಸಮಾಾಜವೆ ? ಈ 
ಮೂರರಲ್ಲಿ ಇಂತಹದೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದು ಎಂದು ಹೇಳಲು ಯಾವ ಆಧಾರವಿದೆ? 
ಶ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತಪದ್ದತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಮತದವರ ಆಹುತಿಯಾಗುವುದು ; ಇದಲ್ಲದೆ 
ಬಹುಮತದವರ ನಿರ್ಣಯವಾದರೂ ಬುದ್ದಿಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅನುಭವದ ನಿರ್ಣಯವಲ್ಲ; 
ಹದಿನೆಂಟು ವಯಸ್ಸನ್ನು ಮೀರಿದ ಅಧಿಕಾರದಿಂದಲೆ ಕೊಡಬಹುದಾದ ನಿರ್ಣಯ 
ಈ ನಿರ್ಣಯದ ನು. (ಸ ತಂತ್ರವಾದುದೆಂದು ಹೇಳಲು ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಚುನಾವಣೆಯ ಹುರಿಯಾಳು ಮುಂದಿಟ್ಟ ಪುತ್ತ ಗಳ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಿರ್ಣ- 
ಯಾಧಿಕಾರವಿದೆ. ಮತದಾರರಿಗೆ ತು ಸಂಗತಿ ಮಹತ್ತ ದೈನಿಸಿದಾಗ ಹುರಿ 
ಯಾಳಿಗೆ ಆ ಸಂಗತಿಯ ಮಹತ್ವ್ವ ಒಪ್ಪದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅದು ಕಸದ ಬುಟ್ಟಿಯನ್ನೆ ಕಾಣು 
ವುದು. ಅಂತೂ ತೋರಿಸಿದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮಾತ್ರ ವ್ಯಕ್ಕಿಗಿದೆ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತದ ಮಾದರಿಯಲ್ಲಿಯೆ ಈ ಪ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇರಲು ಮಿಕ್ವು ಮಾದರಿಗಳ 
ಮಾತೇ ಬೇಡ. 
ಸಾಂಧಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ಪಾತಂತ್ರ್ಯ್ಯವು 

ನಷ್ಟವಾದರೆ ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಹಿತಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಇದೆ, ಸಾಮಾನ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ನಿರ್ಣಯ 
ಕೊಡುವಂತಹ ಬುದ್ಧಿ ಶಕ್ತಿಯಾದರೂ ಐಐಫ್ಡಿದೆ. ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ವಾದಿಸ 
ಬಹುದು. - ಆದರೆ 1 ಪಾದಿಸುವವರು ಸಾನ ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬುದೆ ಇಲ್ಲ 
ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. ಕೊನೆಯವರೆಗೂ, ಪ್ರಪಂಚದ ಸತಯ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಸಾಸು । ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವಂತಹ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ಬಾರದಿದ್ದ ರೆ 
ತಿಯ ಕಲ್ಪ ನೆಯೆ ಸುಳ್ಳು ಇಲ್ಲವೆ ಅಸಂಭವನೀಯ ಎಂದಂತಾಗಲಿಲ್ಲವೆ ? ಗ 
ನೋಡಿದರೆ ಸಾಂಧಿಕ 'ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಯಾವಾಗಲೂ ಅವಕಾಶ ಕಡಮೆ 
ಎನಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದ್ದುದನ್ನು ಬದಲಾಯಿಸುವುದು ಹೊಸ ವಿಚಾರ. 
ಇದ್ದುದೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದಾಗ ಹೊಸ ವಿಚಾರ ತಿಳಿಯುವುದೆಂತು ? ಅದಕಾಗಿ ಹೊಸ 
ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಬಹುಮತದ ಬೆಂಬಲ ದೊರೆಯುವ ಸಂಭವವೆ ಕಡಮೆ. 


ಇದಲ್ಲದೆ ಸಾಂಧಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ತೊಂದರೆ ಇದೆ. ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ನಿ ್ಲಂ್ಗ "ಸಮಾಜದ ಹಿತ' ಕ್ಕ್ಯಾಗಿ ಇರಬೇಕಾಗುವುದೆಂದು ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. " ಸವಃಖಾಜದ ಹಿತ' ವೆಂದರೇನು. ಎ೦ಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಇಲ್ಲಿ ಉದ್ಧ ಸವಿಸುವುದು 
"ಸಮಾಜ'ವೆಂದರೆ ಇಂತಹರು ಎನುವಾಗ. " ಸಮಾಜದ ಹಿತ' ನ ಆ "ಇಂತ 
ಹರದೆ ' ಹಿತ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ *ೆಲವರೆದೆ ಹಿತ ಎಂದು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಸ್ಥ « ಉಳಿಯುವುದು ಹೇಗೆ? ಬೇರೆ ಕೆಲವರು 


ಇ 


೧೩-.-೪೫೭೦ 


೧೩೦ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಅಸಂತುಷ್ಟರಾಗಿ ಉಳಿಯುವರು, ಈ ಅಸಂತೋಷದಿಂದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸುರಕ್ತಿಶ 
ತೆಯೂ ಕಡಮೆಯಾಗುವುದು. ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಂಧಿಕ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಉಪಾಯ ಯೋಜನೆ 
ಕೈಕೊಳ್ಳಲ್ಪಟ್ಟುದು ಕೆಂಡುಬರುವುದು. "ನಮ್ಮ ಹಿತವೂ ಬೇಡ, ನಿಮ್ಮ ಹಿತವೂ 
ಬೇಡ, ಒಬ್ಬರಿಗಾಗಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಅಸಂತೋಷವಾಗುವ ಸಂದರ್ಭವೆ ಬೇಡ; 
ಹಿಂದಿನಿಂಡ, ಎಂದಿನಿಂದ ಹೇಗೆ ನಡೆದುಬಂದಿದೆಯೊ ಹಾಗೆಯೆ ಮುಂದಾದರೂ 
ನಡೆಯಲಿ' ಎಂಬುದೊಂದು. ಸಮಾಧಾನಕಾರಕ ಯುಕ್ತಿವಾದವು ಸಾಂಧಿಕ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಸಂಪ್ರದಾಯವು ಸಮಾಜದ ಗುರು ಏನಿಸು 
ವುದು, ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆಯೆ ಸಮಾಜದ ನೀತಿಯಾಗುವುದು, ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ನವೋನವ ದೃಷ್ಟಿ, ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಶಕ್ತಿ ಇವು ಮಾಯವಾಗುವುವು. ಬಂಡ 
ದಾರಿಯಿಂದ ತಿರುಗಿ ನಡೆದು ಹೋಗುವುದೆ ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬ ವಿಲಸಕ್ಸ್ನಣ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುವುದು. ಹಿಂದಿನದು. ಹಿಂದೆ. ಉಳಿಯಿತು, ದ್ಕೇಯ ಇನ್ನೂ 
ಮುಂದಿದೆ. ಎಂಬುದು ಅಪರಾಧವೆನಿಸುವುದು, ಸಮಾಜದ್ರೋಹವೆನಿಸುವುದು. 
ಅಂತೂ ಯಾವ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಂಭಕ ಜೀವನವನ್ನು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗಿತ್ಕೊ ಆ 
ಶಕ್ಕಿ-ಸುರಕ್ಸಿತತೆ-ಪ್ರಗತಿಗಳೆ ಈಗ ಅಸಂಭವನೀಯವಾಗಿ--ಅದೇಕೆ, ಎಷ್ಟೊ 
ಸಲ ಅಶಕ್ಯವಾಗಿ--ತೋರುವುವು! 
೫ 

ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವ್ಯಕ್ಕಿ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಇದುವರೆಗೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದಾ 
ಯಿತು. ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಇಷ್ಟವಾಗಲಿ ಹಿತಕರವಾಗಲಿ 
ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ವಿವೇಚಿಸಿದ್ದಾಯಿತು. ಇಷ್ಟು ಹೇಳಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ತದ್ವಿರುಡ 
ವಾಗಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಾಗಿ ಸಮಾಜ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೆ ಹೆಚ್ಚು ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾದುದು 
ಎನುವಂತಿಲ್ಲ. ವ್ಯಕ್ಕಿಗಾಗಿ ಸಮಾಜ ಎಂಬ ವಶಾತಿನ ಅರ್ಥವೇನು? ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿ 
ಕಾರವೂ ಇವೆ ಎಂಬುದೆ ಈ ತತ್ತ್ವದ ತಳಹದಿ, ಈ ತತ್ತ್ವಕೃನುಸರಿಸಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಜೀವನವು ಹೆಚ್ಚು ನೈಸರ್ಗಿಕವಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 


ತನಗಿದೆ ಎಂಬುದರ ಅಭಿಮಾನದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತನ್ನ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನು ಬಿಳೆಸಿಕೊಳ್ಳಲು . 


ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ದೊರೆಯುವುದು, ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿಕಾರ ತನಗಿದ್ದುದರಿಂದ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೂ ಅದರ ಅರಿವೂ ಹೆಚ್ಚುವುವು. ಇದಲ್ಲದೆ ಪ್ರಗತಿಯ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಇಲ್ಲಿ ದೊರಕುವಷ್ಟು ಅನುವು ಮತ್ತಾವ ತತ್ವ್ವದಲ್ಲೂ ದೊರಕಲಾರದು. 
ವಿಚಾರಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ನಿರ್ಣಯಾಧಿ ಕಾರ ಇವೆರಡನ್ನೂ ಉಳ್ಳ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ಹೊಸತನವನ್ನು ತರುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ; ಆ ಹೊಸತನವು ಕಾರ್ಯರೂಪ 
ದಿಂದ ಹೊರಹೊಮ್ಮುುವುದರಲ್ಲೂ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದ್ದ 


ಹ್ಮ್‌ 
೯ ಟ್‌ ್ಟಾ್‌ಇ! 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೩೧ 


ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೌಂದರ್ಯದಷ್ಟೆ ಸಾಹಸವೂ ಕಂಡುಬರುವುದು ಸಹಜ. ಮಾನವ 
ಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ. ಧೈರ್ಯದಿಂದ, ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದಿಂದ 
ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಮೆರೆಯಿಸುವ ಮುಂದಾಳು ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ ಕ್ರಾಂತಿ 
ಯಾಗಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡುದು ಕಂಡುಬರುವದು. 

ಮೈಯಕ್ಕಿ ಕಸಾ ಸತಂತ್ರ್ಯೂ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾಗಿ ಸಮಾಜ ಇವುಗಳ ಕ್ರ ಸನೆಯಲ್ಲಿ 
ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ ಅನೇಕ ಪೋಷಕ ಅನುಕೂಲತೆಗಳಿವೆ. ಆದರೆ ಅವುಗಳ "ಕತೆಗೆ 
ಮಾನವನ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಮೂಲವಾಗಿಯೆ ವಿರೋಧಕವಾಗಬಹುದಾದ ಪ್ರಸಂಗ 


ಗಳೂ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೂ ಇವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗದು. ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ 


ಅರಸುತನದ ಕತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅಂತನ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಸೂಚಿತವಾಗಿಯೆ ಇದೆ; 
ಅದೆಂದರೆ ದೊಡ್ಡ ಮೀನು ಸಣ್ಣ ಮೀನನ್ನು ನುಂಗುವಂತೆ ಕಸುವಿದ್ದವನು ಕಡಮೆ 
ಯವನನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದು. ಈ ವಠಾತಿಗೆ ಇಂದಿನವರು ಒಂದು ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಕಾಣಿಸಬಹುದು. ಮೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ 
ಪ ಕ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕ್ರ್ತಿಯು ಸುಶಿಕ್ಸಿತನೂ ಸುಸಂಸ್ಕೃತನೂ ಆಗಕಣೀಕೆಟುಟ 
ಗೃಹೀತವಾಗಿದೆ ಬುಡು ಗು 5 ಈ ಮಾತನ್ನು ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ 
ಒಪ್ಪೋಣ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ ಇಲ್ಲವೆ ಇಹ 
ಗಾಂಧಿಯಾಗಿದ. ಒಂದು ಕಾಲವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಬೋಣ. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ 
ಕೂಡ ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಕಡಮೆ ಎಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದಲೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟುವ ಮಾನವನಿಗೆ ಎರಡು ತರದ ನಿಳನಣಿಗೆ 
ಗಳಿವೆ. 1 ಬೌದ್ಧಿಕ, ಇನ್ನೊಂದು ತಕ್ಕ ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ಬೌದ್ಧಿಕ ಬೆಳವಣಿ 
ಗೆಯ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಮಾನ ನ ಪ್ರಭುತ್ವ ಶಕ್ಕವಿದೆ, ಕಾಶ. ಬೆಳವಣಿಗೆ 
ಮಾನವನನ್ನು ಇಸ್‌ ಮೀರಿ ನಿಂತಿದೆ. 0ರೆಬ್ದಡ್ತ ನಿಯಂತ್ರಣಗಳಿಂದ,; 
ಅಭ್ಯಾಸ- 8. ವಾಸಸಜಾ್‌ ಬೇರೆ ಉಪಾಯಗಳಿಂದ ಬುದ್ದಿ ಗೆ ಒಂದು ಒಳಿಕೆಯನ್ನೂ 
ಒಂದು ಮಟ್ಟನ್ನೂ ಒದಗಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಶಾರೀರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ಮಾತೇ 
ಕ ಹುಟ್ಟಿದ ಬಟ ಶಾರೀರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಭರವಸೆ ದೊರೆಯುವುದು ಹೇಗೆ? 
ಹಾಯವಾದ ಶಿಶುವಿನ ಶರೀರಸಂರಕ್ಷ್ಣಣೆ ಶಕ್ಯವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಪ್ರಾಣಿ 
ಹ ಮೇಲಿನ ಮೆಟ್ಟಿ ಲಿಗೆ ಹೋದಂತೆ ಎನ ಅಸಾಹಯತೆ ಹೆಚ್ಚಿ ದ್ದುದು 
ಕಂಡುಬರುವುದು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಮಾನವನು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾ ಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಮೇಲ್ಮೈಬ್ಬಿ ಅಿನವ 
ನಿದ್ದಾನೆ; ಅದಕ್ಕನುಗುಣವಾಗಿ ಪೋೀಟಳಾತಿಯ ಶಿಶುವು ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಜ್ಮು 
ಅವಧಿಯ ವರೆಗೆ ಪರತಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಅನೇಕ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಮಗು *ೆಲವೇ ದಿನ 
ತಾಯಿಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿ ಆಮೇಲೆ `ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗುವುದು, ಆತ್ಮಸಂರಕ್ಸಣೆ 
ಮತ್ತು ಅನ್ನ ಸಂಪಾದನೆಗಳೆಂಬ ಮಹತ್ತ್ವ ನದ ಜೀವನೋಪಾಯಗಳಲ್ಲಿ ತಾಯಿ- 


೧೩೨ ಅರ್ಜುನವಿಸಾದಯೋಗ 


ಯಿಂದಲೆ ಮಗು ಅವಶ್ಯವಾದ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದು, ಪಡೆದಾಕ್ಟ್ಮಣ 
ತಾಯ್ತ್ವನವು ಮರೆಯಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಮಾನವಜಾತಿಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಹಾಗಲ್ಲ. 
ಮಹತ್ತ್ವದ ಜೀವನೋಪಾಯಗಳಿಗಾಗಿ ಕೂಸು ತಾಯಿಯಿಂದ ಶಿಕಣ ಪಡೆಯು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಅನೇಕ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಜೆಯೆ ಮಾನವಜಾತಿಯ ತಾಯಿಯು 
ಆ ತನ್ನ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸ್ಥಾನವನ್ನೂ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೆೊಂಡಿದ್ದಾಳೆ. 
ಅದಕಾಗಿ ಮಾನವ-ಶಿಶುವಿಗೆ ಬೇರೊಂದು ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ ಮಾನವನ 
ಶಾರೀರಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಯೆ ನಿಂತುಹೋಗುತ್ತಿದ್ದಿತು. ಆದರೆ ಹಾಗಾಗಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ, ಮತ್ತೆಲ್ಲೂ ಕಾಣದ, 
ಎರಡು ಸಂಸ್ಥೆಗಳು. ಇವೆರಡೂ ಪರಸ್ಪರ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ನಿಂತಿವೆ; ಒಂದನ್ಕೊ ೦ದು 
ಹೊಂದಿಕೊಂಡಿವೆ ; ಒಂದನ್ನೊಂದು ಅವಲಂಬಿಸಿವೆ. ಆ ಎರಡು ಸಂಸ್ಥೆಗಳೆಂದರೆ 
ಒಂದು ಕುಟುಂಬಸಂಸ್ಥೆ, ಒಂದು ವಿವಾಹಸಂಸ್ಥೆ. ಇವೆರಡೂ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗಾಗಿ 
ಮಾನವನ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ನಷ್ಟವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಲು ಬೇಡ. 
ಕುಟಿ.೦ಬಸಂಸ್ಥೆಯಿಂದ ಸಂಪ್ರದಾಯಶರಣತೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಆತ್ಮೋನ್ನತಿ  ( ಇಲ್ಲವೆ 
ಪ್ರೇರಕ 1010೩076) ಯ ಬುದ್ಧಿ ಕಡಮೆಯಾಗಿದೆ, ವಿವಾಹಸಂಸ್ಕ್ಥೆಯಿಂದ 
ದುರ್ಬಲಸಂತಾನವು ಶಕ್ಯವಾಗಿದೆ ಐ೦ದಿಷೆ ಕ ದೃಷ್ಟಾಂತವಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಹುದು. 
ಆ ವಿಷಯವಿರಲಿ; ಇಲ್ಲಿ ಹೇಳುವ ವರಾತೆಂದರೆ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದಿಂದ 
ಸುರಕ್ಷಿತತೆ ಕೂಡ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲೆಂದೂ ಅದಕಾಗಿಯೆ ಬುನಾದಿಕಾಲದಿಂದಲೂ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಕಂಡುಬರುವುವೆಂದೂ ತೋರಿಸಿಕೂಡುವುದು ಇಪ್ಲಿ ಪ್ರಸ್ತುತ 
ವಾಗಿದೆ, 


ಹ 


ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು: ವಿವರಿಸಿದ ವಿಚಾರಗೊಂದಲದಿಂದೆ ವಾಚಕರು ನಮ್ಮ 
ಚರ್ಜೆಯೆ ಬೇರೆ ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿದೆಯೆ ಎಂದು ಸಂಶಯಗೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಅದ 
ಕಾಗಿ ಈ ಮಾತಿನ ಮೂಲ ಪ್ರಸ್ತಾವವನ್ನು ಸ್ಮರಣೆಗೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಇದಿರಾಗಿ ಒಂದು ಸಮಸ್ಯೆ ನಿಂತಿದೆ. ಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟಿ ಯ೦ದ ತಾನು 
ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಬರಬೇಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯವನ್ಫು ಸಮಾಜ ಒಪ್ಪಜೇಕೆ-- 
ಎಂಬುದು ಅವನ ಸಮಸ್ಯೆ. ಶ್ರ ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆಯಬೇಕಾಗಿದೆ ಅರ್ಜುನ 
ನಿಗೆ; ಅದಕಾಗಿ ಸಮಸ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನೆ ಇದುವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿ 
ದ್ವೇವೆ. ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ವ್ಯಕ್ತಿ--ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾರು ಹೆಚ್ಚು, ಯಾರು ಕಡಮೆ 
ಎಂಬುದೆ ಆ ತತ್ತ 3ಗಳ ತಿರುಳು. ಸಮಾಾಜ ಹೆಚ್ಚು ಎಂದಲ್ಲೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತವಿದೆ, 
ವ್ಯಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚು ಎಂದಲ್ಲೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತವಿದೆ ಎಂದು ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಮುಟಿ ೈದೆವು. 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೩೩೩ 


ಇದೆಂತಹ ನಿರ್ಣಯ ! ಯಾವುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿದರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಅಹಿತವು ತಪ್ಪಿ 
ದ್ವಲ್ಲ ಎಂದರೆ ಇದುವರೆಗಿನ ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸವು ಅಹಿತದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿಯೆ ನಡೆದಿದೆ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ ? ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದರೆ ಪ್ರಗತಿಯ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನೆ ಅಲ್ಲಗಳೆದಂತಾ 
ಇ ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಮು೦ದಿನ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿ- 
ಪ್ರಾಯಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕಾಣಿಸ ುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಈ ಚರ್ಚೆ 
ಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಇನ್ನೊಂದು ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು. ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಪೂಕು) ಸಮಾಜ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದು ಹೆಚ್ಚು ಎಂಬುದರ ವಿವಾದವೂ ಪ್ರಯೋಗ 
ಗಳೂ ಮಾನವಪ್ಪಪಂಚದಲ್ಲಿ ಅಂದಿನಿಂದ ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ ನಡೆದೇ ಇವೆ... ಆದರೆ 
ಒಂದು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವನ್ನು ಗಮನಿಸೋಣ. ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಜಂ 
ಹೇಗೆ? ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲೂ ಇಂತಹ "ಸಮಸ್ಯೆ ಇದ್ದಂತೆ 
ತೋಕರುವುಬ್ಲಾ ಅವುಗಳ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲೂ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ, ಹಕ್ಕು, ಸಾ ತಂತ್ರ್ಯೂಃ 
ಕರ್ತವ್ಯ ಮೊದಲಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿದ್ದ ಚಿತ್ನ ಗಳಿಲ್ಲ. ವಷಾನವನಲ್ಲಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಹುಟ್ಟಿತು 
ಯಾಕೆ ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರನೆಂದರೆ ಮಾನವನ್ನ್ಲಿದ್ದ ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಆ ಬುದ್ದಿ 
ಯಿಂದ ಹುಜ್ಬೆ ದ ಒಂದು ಕಲ್ಪನಾಶಕ್ಕಿ, ಬುದ್ದಿ ಶಕ್ತಿ ಖುರದ ಮಾನವನು ಹಿಂದು 
ಇಂದುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುತ್ತಾನೆ; ಕಲ್ಪ ನಾಶಕ್ತಿ ಯಿಂದ ಇಂದು- ಮುಂದುಗಳನ್ನು 
೨. 0 ಜತನ: ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವನ ಜೀವನಥೋರಣೆಯೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ, ನೈಸರ್ಗಿಕ ಧೋರಣೆಯ ಬದಲಾಗಿ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಧೋರಣೆ ಬಂದಿದೆ. 
ಹುಟ್ಟಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವುದಿಷ್ಟೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಧೋರಣೆಯಾಗಿದ್ದಕೆ. ಹಿಂದು- 
ಮುಟಂದುಗಳೊಡನೆ ಹೋಲಿಸಿಯೆ ಬೆಳೆಯಬೇಕೆನ್ನು ವುದು ತುಲನಾತ್ಮಕ ಧೋರಣೆ. 
ಈ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಥೋರಣೆಗಾಗಿ ಮಾನವ ಜೀವಿತಕ್ಕೆ ಬೇರೊಂದು 
ಥ್ಯೇಯವೆ ಒದಗಿತು. ಅದೆಂದರೆ ಸುಖ. ಸುಖಪ್ರವೃತ್ತಿಯು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ 
ಸಹಜವಾದ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಎಂದೆನಿಸುವಾಗ ಅದಸ್ಥೆ " 'ನಿಕೊರದು ನ್ಸೇಯ ' ಐಂದೆನ 
ಬಹುದೆ--ಎಂದು ಅನೇಕರು ಅಡ್ಡ ಕೇಳಬಹುದು. ಅಂತಹರು ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವ- 
ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವನ್ನು ಸಾಕಷ್ಟಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಇದಿರಿಲ್ಲದೆ, 
ಆತಂಕವಿಲ್ಲದೆ ಅವಶ್ಯವಿದ್ದು ದನ್ನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಂಡು ಜೀವಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಸಹಜ ಗ ಸುಖಪೃವೃತ್ತಿ. ಹ ಮಿಕ್ತು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಆದರೆ ಮಾನವನ ಸುಖಪ್ರವೃತ್ತಿ ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಡೆದಿಲ್ಲ; ತುಲನಾತ್ಮಕ ದೃಷ್ಟಿ 
ಕಾನವನಿಗಿದ್ದುದರಿಂದ ಅದು ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಡೆಯುವುದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ಮಾನವನ ಸುಖಸಿದ್ದಿ ಯು. ನೆರಳಬೇಟೆಯಾಗುತ್ತಿರಶಿಲ್ಲ. ಎಂದಿನ ಮಾನವನು 
ಇಂದಿಗೂ ಸುಖಸಿದ್ದಿ ಮುಟ್ಟಿಲ್ಲ... ಯಾಕೆ ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವನ ಸುಖದ ಕಲ್ಪ 
ನೆಯೆ ಜೀರಿಯಾಗದೆ. ಅವನು "ಕಲ್ಪಿ ಸಿದ ಸುಖವು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಸಲಕರಣೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಿಕ್ಕುವಂತಲೇ ಇಲ್ಲ, ಈ ಮಾತು ಜ್ಞಾನವೂ ಅಲ್ಲ ಅಲಂಕಾರವೂ ಅಲ್ಲ ಎಂದು 


೧೩೪ ಅರ್ಜುನನಿಷಾದಯೋಗ 


ತೋರಿಸಲು ಮಾನವನ ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಇತಿಹಾಸವನ್ನ ಸಂಕ್ಸ್ಟಿಪ್ಕವಾಗಿ 
ನೋಡೋಣ. ಸುಖ ಎಂದರೇನು? ಈ ಮಾತಿಗೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲ ಎನಬಹುದು. 
ಸುಖವೆಂಬುದು.ವಸ್ತುವೆ ಇಲ್ಲವೆ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ? ಈ ಮಾತಿನ ನಿರ್ಣಯವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎನಬಹುದು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಮಾನವರಿರುವರೊ ಅದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಹೆಚ್ಚು 

ಸಂಖ್ಯೆ ಇದೆ ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ, ' ಹತಂಗಗೆಎಳಣತ.. ತುಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ 

ಇದೆ. ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ತನಗೆ ಇಲ್ಲದ್ದೇ ಸುಖ ಎನಿಸಬಹುದು, ಇನ್ನೊ 
ಬೃನಿಗೆ ಇದ್ದುದು ಸುಖ ಎನಿಸಬಹುದು, ಇನ್ನೊ ಬೃನಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಸುಖ ಎನಿಸಬಹುದು; ರೋಗಿಗೆ ಅಪಥ್ಯವೆ ಸುಖ ಎನಿಸಬಹುದು ಒಬ್ಬ ಚೀನಾ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಕಜ್ಜಿಯ ಮೇಲೆ ಬಿಸಿನೀರನ್ನು ಸುರಿಸುವುದು ಸುಖ 
ಎನಿಸಬಹುದು--ಮತ್ತೂ ಇನ್ನೇನೇನೊ ಸುಖ ಎನಿಸಬಹುದು. ಇದು ಸಾಮಾನ್ಯ 
ಮನುಷ್ಯರ ಕಲ್ಪನೆ, ಅವರಿಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ, ನಿಜವಾದ ಸುಖವು ಒಂದೇ 
ಇದೆ ಎಂದು ತೇ ಪಂಡಿತರು ಹೇಳುವುದುಂಟು. ಆ ಮಾತನ್ನೂ ಒಮ್ಮೆಲೆ 
ಒಪ್ಪುವಂತಿಲ್ಲ. "ನಿಜವಾದ ಸುಖ' ಎಂದರೇನು? ಇದೇ "ನಿಜವಾದ ಸುಖ' 
ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ಹೇಗೆ? ಹಾಗೆ ಹೇಳುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ? ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ನಿಜವಾದ ಸುಖವಿದೆ; ಬಡವರು ಬಡತನದಲ್ಲಿ, 
ಹೊಲೆಯರು ಹೊಲೆಗೇರಿಯ ಹೊಲಸಿನಲ್ಲಿ, ಹೆಂಗಸರು ಹೊಗೆಯ ಮುಸುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಉಳಿಯುವುದೆ ನಿಜವಾದ ಸುಖ--ಹೀಗೆಲ್ಲ ಹೇಳುವ ಅಧಿಕಾರ "ಪಂಡಿತ'ರಿಗಿದೆಯೆ, 
ಆಯಾ "ಸುಖ'ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವವರಿಗಿದೆಯೆ? ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಇನ್ನೊಂದು 
ಗೊಂದಲ ಸೇರಿತು. ಸುಖವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅಳೆಯತಕ್ವದ್ದಲ್ಲ, 
ಕಾಲಮಾನದಿಂದ ಅಳೆಯಶಕ್ವದ್ದು ಎಂಬ ತರ್ಕವೆ ಈ ಗೊಂದಲಸ್ಥೆ ಕಾರಣ. ಈ 
ತರ್ಕತಾಂಡವರ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ " ಶಾಶ್ವತ ಸುಖ ಜ್‌. ಈ "ಶಾಶ್ವ ತ 


ಸುಖ'ದ ಕಲ್ಪನೆ ಹತ ಕವಿದ. ಈ ತರಗತಿಯ ಸುಖವು 1 
ಲೋಕಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ, ಕಾಲವನ್ನು ಮೀರಿದ್ದಲ್ಲವೆ ಇದು? ಅದಕಾಗಿ ಮಾನ 
ವನೂ ಕಾಲವನ್ನು ಮೀರಿದನೆಂದರೆ-.-ಎಂದರೆ ಸತ್ತನೆಂದರೆ--" ಶಾಶ್ವತ ಸುಖ'ವು 
ಅವನಿಗೆ ಲಭಿಸುವುದು ಎಂದು ಇಲ್ಲಿ ಸಿದ್ದಾಂತ. ಆದರೆ ಈ ಮರಣಾನಂತರ 
ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ ಒಂದು ಧರ್ಮದ ಅನು 
ಯಾಯಿಗಳಾಗಿ ನಾವು ಸತ್ತರೆ ಆ ಧರ್ಮಕ್ಕನುಸರಿಸಿಯೆ ನಮಗೆ ಶಾಶ್ವತ ಸುಖವು 
ದೊರಕುವುದು. ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿ "ಆಗಲೂ ದೊರಕದು ಎಂದು. ಇನ್ನೊಂದು 
ಧರ್ಮವು ಹೇಳುವುದು. ಎರಡು ಧರ್ಮಗಳ ತಿಕ್ಕ್ಯಾಟಿದಲ್ಲಿ ಯಾವುದರ ನಿರ್ಣಯ 
ನಿಜ? ಅಥವಾ ಎಷ್ಟು ಧರ್ಮಗಳಿವೆಯೊ ಅಷ್ಟು " ಶಾಶ್ವತ ಸುಖ'ಗಳಿವೆ ಎಂದು 
ನಂಬೋಣವೆ ? 


ಹ ಸ 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೩೫ 


೭ 

ಪಂಡಿತ-ಪಂಡಿತರಲ್ಲಿ, ಶಾಸ್ರ್ರ-ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಲ್ಲಿ, ಧರ್ಮ-ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ 
ವಿರೋಧವುಳ್ಳೆ ಇಂತಹ ಭಿನ್ನಾ ಭಿಪ್ರಾಯವಾಗಲು ಕಾರಣವೇನು? "ಸುಖ ' 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಕೀಳು-ಮೇಲು ಎಂದು ವರ್ಗೀಕರಣವಾಗಲು ಕಾರಣವೇನು 
ಪ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಹುಡುಕಬೇಕಾದರೆ ನಾವು ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವವನ್ನೆ 
ಒಳಹೊಕ್ಕು ನೋಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂಜೆ ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಮಾತು 
ಗಳಲ್ಲಿಯ ಒಂದು ಸೂಕ್ಚ್ಮ್ಮವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳೋಣ, ಧರ್ಮದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಸುಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ ಆ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪಾಲಿಸುವುದು; ಶಾಸ್ತ್ರದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಸುಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ ಆ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ನಡೆಯುವುದು ; ರಾಷ್ಟ್ರದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಸುಖ ಯಾವ್ರದೆಂದರೆ ಆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂನುಗಳನ್ನು ಮೀರದೆ 
ವರ್ತಿಸುವುದು; ಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸುಖ ಯಾವುದೆಂದರೆ ಆ ಸಮಾಜದ 
ಲ್ಲಿಯ ಸಂಪ್ರದಾಯವನ್ನೆ ಸಾಗಿಸುವುದು. ಅನೇಕಾನೇಕ ಧರ್ಮ-ಶಾಸ್ತ್ರ್ಯ. 
ರಾಷ್ಟ್ರ-ಸಮಾಜಗಳ ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸಾಮ್ಯವಿಲ್ಲವೆ? ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ತನ್ನ ಂತೆಯೆ ನಡೆದರೆ ಸುಖ ಎಂದು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಇದು ಮಾನವಸ್ತಭಾವದ 
ಛಾಯೆಯಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನೂ ತನ್ನದೇ ನಿಜವಾದ ಸುಖ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಇದು ತಪ್ಪೊ ಒಪ್ಪೊ ಎಂಬ ಮಾತು ಅಪ್ರಾಸಂಗಿಕವಾಗಿದೆ. ಸುಖ 
ಒಂದು ಆಂತರಂಗಿಕ-- ಒಳಗಿನ--ಅನುಭವ ; ಒಬ್ಬನದನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ ಕಲಾರನು ; ಅದಕಾಗಿ ತನ್ನಂತೆಯೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬನದೂ ಇರಬಹುದು ಎಂದು 
ತರ್ಕ ಹಾಕಿ ತನ್ನೆ ಸುಖವೇ ಸುಖ, ಅದೇ ನಿಜ, ಅದೇ ಶಾಶ್ವತ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಪಡುವನು ; ಈ ರೀತಿ ಸಹಜವಾದುದು. 

ತನ್ನ ಸುಖವೇ ಸುಖ ಎಂಬುದು ಎಷ್ಟು ಸಹಜವೊ, ಅಷ್ಟೆ ತನಗೆ ಸುಖ 
ಬೇಕೆಂಬುದೂ ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಇವೆರಡು ಮಾನವಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳು ಅವನ ಕಲ್ಪನಾ 
ಶಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಬೆರೆತು ಬೇರೊಂದು ವೃತ್ತಿಯೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿಗೊಂಡಿತು ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ನಾವೀಗ ಹೇಳುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಈ ಗೊಂದಲದ ವಿಚಾರವನ್ನು ತುಸು 
ವಿವರವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ತನಗೆ ಸುಖ ಬೇಕು ಎಂಬ ಮಾನವನು 
ತನ್ನ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಯತ್ನಿಸುವುದು ಸಹಜ ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭಿಸೋಣ 
ಈ ಯತ್ನದಿಂದ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಸುಖವಾಗದ ಒಂದು ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದಿತೆಂದು 
ದೃಷ್ಟಾಂತಕ್ಕಾಗಿ ಊಹಿಸೋಣ. ಆಗ ಆ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನು ಮೊದಲಿನ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಹೇಳುವನು, "ನಿನ್ನ ಯತ್ನ ಕ್ಕಾಗಿ ನನಗೆ ಸುಖ ದೊರೆಯದಂತಾಗಿದೆ' ಎಂದು. ಆಗೆ 
ಆ ಮಾನವನಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಾಗುವುದು. ತನ್ನ ಸುಖವೇ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸುಖ ಎಂದು 
ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಅವನು ತನ್ನ ಸುಖದಿಂದ ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿಗೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಒಪ್ಪಲು ಸಿದ್ಧವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಆದರೆ " ತನಗೆ ನಿಜವಾಗಿಯೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಆ 


೧೩೬ ಅರ್ಜುನವಿಷಾದಯೋಗ 


ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನು ಹಟದಿಂದ ಹೇಳುವನು, `ಈಗ ಮೊದಲಿನ ವಶಾನವನು ಮಾಡತಕ್ಕ 
ದ್ದೇನು? ತನ್ನ ಯತ್ನವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡತಕ್ಕದ್ಧೆ! ತನ್ನ' ಸುಖವನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟು 
ಕೊಟ್ಟಿಂತಾಗುವುದರಿಂದ ಅದೆಂದಿಗೂ ಅವನಿಗೆ ಒಗ್ಗದು. ಆದರೆ ಆ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ನ 
ಹಟ ನಡೆದಿದೆಯಲ್ಲ! ಅದರ ಸಮಾಧಾನ ಹೇಗೆ? ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗವಿದೆ; ಚ... 
" ನಿನಗೆ ಸುಖ ಎಂದರೇನು ತಿಳಿದೇ ಇಲ್ಲ' ಎಂದು ಭಾ  ಬೃನಿಗೆ ಹೇಳುವುದು, 
ಇಷ್ಟ ಟ್ರಕ್ಟೂ ಸುಮ್ಮ ನಾಗದಿದ್ದ ರೆ" ನಿನ್ನ ಸುಖ ತಿಳಿಯದ ನಿ ನಗೆ ಸುಖಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರವೆ 
ಇಲ್ಲ' ಎನ್ನು ವುದು. 

ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದಂತೆ " ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಸುಖದ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ? ಏಂಬ ವೃತ್ತಿ 
ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದಲ್ಲಿ ವನಾನವನೆ ಇಬ್ಬ ನಲ್ಲಿಯ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಈ 
ವೆ ಶತ್ತಿಗಾಗಿ ಮಾನವನ ಸಾರಿ? ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅಲ್ಟೋಲಕಲ್ಲೋಲಗಳು 
ಎಳ್ಳುತ್ತಲವೆ. ಆರ್ಯರು ಅನಾರ್ಯರಿಗೆ, ಬಿಳಿಮ್ಟೆಯವಠು ಕರಿಮೈೆಯವರಿಗೆ, 
ಗಂಡಸರು ಹೆಂಗಸರಿಗೆ, ಸಿರಿವಂತರು ಬಡವರಿಗೆ, ಬಲವುಳ್ಳವರು ಒಬಲಹೀನರಿಗೆ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಲೆ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕಾಗಿ ತನ್ನ ಸುಖವನ್ನು ತಾನು ನೋಡದೆ 
ಇನ್ನೊಬ್ಬ ನ ಸುಖವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಕ್ರಾಂತಿಗಳೇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ 
ಬ ಬ ಕ್ತಿ ವೆ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಗಂಡಸ ಸು ಸುಖದ ಅಧಿಕಾರ ತನಗಿದೆ ಹೆಂಗಸಿಗಿಲ್ಲ 
ಎಂದರೆ, ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಸಿಂವಂತನು ಆ ಗಂಡಸಿಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ ತನಗಿದೆ ಎನ್ನು, 
ವನು; ಮಠದ ಸ್ವಾಮಿ ತನಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ, ಸಿರಿವಂತನಿಗಿಲ್ಲ ಎನ್ನು ವನು; 
ರಾಷ್ಟ ದ ಸರಕಾರವು ತನಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ, ಸ್ವಾವಿುಗಿಲ್ಲ ಎನ್ಫುವುದು ; 
ಹೀಗೆಯೆ ಈ ಸ್ವಯಂದಿಷ್ಟ "ಅಧಿಕಾರಿ'ಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಅನೇಕ ಸಲ ವ್ಯಾಜ್ಯ ಹೂಡಿದ 
ಸಂಗತಿಗಳೂ 8ತಿಹಾಸಿದ್ದವೆ. ಇಷ್ಟಾದರೂ ನಿಜವಾದ ಸುಖವು ಯಾವುದು 
ಎಂಬುದರ ನಿರ್ಣಯವಿಲ್ಲ. ರೂ 0 ಅರ್ಜನನಂತಹನು. " ಸ್ವಜನಂ ಹಿ 
ಕಥಂ ಹತ್ವಾ ಸುಖಿನ॥ ಸ್ಯಾಮ ಮಾಧವ' (೧,೩೬) ಎಂದು ಗೋಳಿಟ್ಟಿರೆ 
ಅದಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾನವೇನು ? ಅಜರ್ನನನಿಗೆ "ಸುಖ'- ಎಂಬುದು ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತೀತವಿದೆ? ಯುದ್ಧ ಹೂಡಿದರೆ ತನಗೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಯುದ್ಧ ಹೂಡದಿದ್ದರೆ 
ಸಮಾಜಸ್ಯೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಕತ್ತರಿಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ ಅವನು, ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ 
ಇಷ ವೆನಿಸಿದ ಸುಖವು, ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅನಿಷ್ಟ್ರವೆನಿಸಿದರೆ ಮಾಡುವುದೇನು ? 

ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ್ವ್ವದ್ದಿದೆ. ಸುಖವು ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾ 
ದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ತಿಕ್ಕ್ಯಾ ಭದ ಪರಿಸ್ಥಿ "ತಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸಮಾಜವನ್ನು ಧಿಕ್ವರಿ 
ಸಲು ಕೂಡ ಹಿಂದು- ೫. ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಧಿ ಕ್ವರಿಸುವವರು ದುಷ್ಟ 
ರೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು, ಇಲ್ಲವೆ ದೇವಾಂಶರೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು | ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ಯಾಕೆ? ದೇವನು ಕೆಳಗಿಳಿದು ಮಾನವರನ್ನು ದಾರಿಬಿಡಿಸುವನು ; ದುಷ ನೂ 
ಮಾನವರನ್ನು ದಾರಿಬಿಡಿಸುವನು. ಒಂದು ಉದ್ಯಾರವೆನಿಸುವುದು, ಇನ್ನೊಂದು 


ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ೧೩೩೭ 


ಪಾಪವೆನಿಸುವುದು, ಯಾಕೆ? ಧನಿಕರು ದರಿದ್ರರಿಗಾಗಿ ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂನು 
ಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ನ್ಯಾಯ, ದರಿದ್ರರು ಧನಿಕರಿಗಾಗಿ ಮಾಡಿದರೆ ಬಂಡು! ಈ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಯಾಕೆ? ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮೇಲೆ ಸಮಾಜದ ಕಟ್ಟ ಡ ಬೆಳೆಯುತ್ತ 
ಲಿದೆ. ಸುಖದ ಕಲ್ಪನೆ ಅಸತ್ಯವಾದುದಿದ್ದ ರೆ ಸಮಾಜದ ಕಟ ಡವು ಸಡಿಲು-ಸಂದು 
ಗಳನ್ನು ದದ್ದು ಅದಕಾಗಿ ಅರ್ಜುನನ ಈ ೧ ೩೬ರಲ್ಲಿಯ ಮಾತಿಗೂ 
ಕೃಷ್ಣನು ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
೮ 
ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ. ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನಿ 
ಗಳನ್ನೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನೂ ಮಹತ್ವದ ಮಾತುಗಳನ್ನೂ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದಗತ್ಯ ಎಂದು ಮೊದಲೇ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ, ಅದಕಾಗಿ ಇಲ್ಲಿಯ 
ವರೆಗೆ ವಿಸ್ತೃತವಾಗಿ ಆ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಅರ್ಜುನನು ತೀರ 
ಸಾವರಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ ಸ ೋದಲ್ಲಿಡೋಣ., ಅನೇಕ ಸಾಂಪ್ರ 
ಇಯಿಕ ಆಚಾರ್ಯರಿಗೆ, ಅನೇಕ ಪ ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯ ಪಂಡಿತರಿಗೆ, ಅನೇಕ ಆಧು 
ನಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಸಾಹಿತ್ಯವಿಶಾರದರಿಗೆ ಒಂದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯಲಾಗದ 
ಭಗವದ್ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮ ಕ-- ಅರ್ಥವನ್ನು ಕಂಡು, 
ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು "ನಷ್ಟೋ ಮೋಹಃ ' ಎಂದು ಮುಗುಳ್ನಗೆಯಿಂದ ತಲೆ- 
ತೂಗುವ ಅರ್ಜುನನು ಸಾಮಾನ್ಯರ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಕೂಡ ಮೀರಿದವನು. ಎಂದು 
ಧೈರ್ಯದಿಂದ ಹೇಳಬಹುದು. ಇಂತಹ ನನು " ಸೀದಂತಿ ಮಮ ಗಾತ್ಪಾಣಿ' 
"ಧರ್ಮಸಂಮೂಢ ಜೇತಾಃ' ಎಂದು ತನ್ನ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಂಡಿದ್ದ, ನೆ! 
ಎಂದ ಮೇಲೆ ಆ ಸಂದರ್ಭ, ಆಸ ಸಮಸ್ಯೆ ಹ ಆ ಅಷ್ಟೊ ೦ದು ಅಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿರಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಅಂತಹ ಅಸಾಮಾನ್ಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ « ತ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಅತ್ನಂತ ಸಪರಾಧಾನಕಾರಕವಾದ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ಇನ್ನೊಂದು 
ಅಸಾಮಾನ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕೃಷ್ಣ. ಅಂತಹ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರಗಳನ್ನು ನಾವಿನ್ನು 
ಮುಂದಿನ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಸಮಗ್ರವಾಗಿ ನೋಡೋಣ. ಆ ಉತ್ಕರಗಳು ನಮಗೆ-- 
ಸವತಾಜದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆವ ದ... ಮಹತ್ಕೆ ಎನುಳ್ಳು ವಾಗಿವೆ. ಅರ್ಜುನನ 
ಸಮಸ್ಯೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿ ಜನ ಸಮಸ್ಯೆ. ಕಾಲ ಕಳೆ 
ದಂತ್ಕೆ ಅನುಭವ ಬೆಳೆದಂತೆ ಮಾನವನು ಪ್ರಗತಿ ಹೊಂದುವನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಎತ್ತ? 
ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿಯೆಂಬುದೆ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಸಮಸ್ಯೆ ಎತ್ತ? ಹುಟ್ಟಿ ನಿಂದ ಸಂಸ್ಕಾರ 
ಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಚಂಡು ಬಂದ್ಕ೦ಲಿ ಬೆಳೆವಾಗ ಬಂಧನಗಳನ್ನು ಸುತ್ತಿ "ಕೊಂಬು ಬುದ್ದಿ 
ಇದ್ದರೂ ಹಾಕ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಲಾರದ, ಕಿ ಒಳಿತು-ಕೆಡಕುಗಳ ನಿರ್ಣಯ 


೧್ಮಿ ಹುಟ್ಟಿನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ, ೨, ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ೩, ಮಾನವನ ಮರ್ಯಾದೆ 
೧೮-೪೫೭೦ 
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ವನ್ನೆ ನಿಲುಕಲಾರದೃ9 ಬಿಸಿಲ್ಲುದಿರೆಯನ್ನು ಬೆನ್ನಟ್ಟಿದ ೫ ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿ 
ಎಂಬುದು ಶಕ್ಯವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಹಿಂದಿನಿಂದ ತಂದೆ ಶೊರೆಯ ಭಾರವನ್ನೆ 
ತಾಳಲಾರದವನು ಮುಂದಿನ ದಾರಿಯನ್ನು ನಡೆಯುವುದೆಂತು? ಹೀಗೆ ನಡೆಯು 
ವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲದಿದ್ದಕೆ ಜ್ಞ್ಞಾನ- ಧರ್ಮ-ದೇವ-ನೀತಿ-ನಿಸರ್ಗ ಎಲ್ಲವೂ ನಿರರ್ಥಕ 
ವಲ್ಲವೆ? ಅಲ್ಲ-ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಖಂಡಿತವಾದ ಉತ್ತರವಿದೆ. ನಿಸರ್ಗದಲ್ಲಿ ನಿಯಮ 
ವಿದೆ, ನೀತಿ ಇದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಮಾನವನಿಗೆ ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಸಂಕೋಲೆ ಬಿಗಿದಿದ್ದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಸಾಹಸ ಬಿಡಿಸುವುದು ಎಂದು ಅವನ ಸಂದೇಶ" 
" ತಾಳೆದವನಿಗೆ ವಿರುದ್ಧ ಲೋಕದೊಳುಂಟಿ ?' ಎಂದು ಹೇಳಿ ` ತಿಳಿದವನಿಗೆ ಅಳಿವು 
ಎಂದಿಗು ಉಂಟಿ ?' ಎಂದು ಇತಿಹಾಸವನ್ನೆ ಕೃಷ್ಣನು ಆವ್ಚಾನಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಅದಕಾ 
ಗಿಯೆ ಸಂಜಯನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ ;-- 


ರಾಜನ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತ್ಯ ಸಂವಾದನಿ:ದದುತಂ | 
ಕೇಶವಾರ್ಜುನಯೋಃ ಪುಣ್ಯಂ ಹೃಷ್ಯಾವಿಂ ಚ ಮುಹರ್ಮುಹುಃ | 


( ೧೮.೭೬) 


ಸಂಜಯನಂತೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೂ ಜ್ಞಾಾನಾ- 
ವೇಶವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹವಿಲ್ಲ. ಹೆಚ್ಚು ತಿಳಿದಷ್ಟು, ಹೆಚ್ಚು ಆವೇಶ. ಅದಕಾಗಿ 
ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ ಲು ನಮ್ಮ ಹಂಬಲ, 


ಹಾಕಾ ಘಾ ಕಗ ಘಾಘಗ/ಘ/ಊರಕಾ ಯ. 


೪, ಪಾಸ-ಪುಣ್ಯದ ಪ್ರಪಂಚ, ೫, ಸುಖ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ, 


ಿ.ತಿಷಾತ. 


ಹಾ ಚ ತ್‌ 3. 


ಹಟ ರ ಾಾಾ ಕ್‌ ್‌್‌್‌್ಪ ಟ್‌ ತ್ತೆ 


ಮಾ ತಾಂ 


ಕ ಸತಾ 
ಮಗಾ ಫೆ ಬ; 
ಶೆ 


೬. ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ 


೧ 


ಅರ್ಜುನನು "ಯುದ್ಧವನ್ನಾಡಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎನುವಾಗ ಅವನಿಗೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳಲು 
ಅಧಿಕಾರವಾಗಲಿ ಯೋಗ್ಯತೆಯಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆಂದೂ ಮಾನವನು ಹುಟಿ ನಿಂದಲೆ 
ಒ೦ದು ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತು ತಂದಿದ್ದು ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲೇ" ಸಾಧ್ಗ 
ವಿಲ್ಲೆಂದೂ ಈ ಗ್ರಂಥದ ಪ್ರಾರಂಭಭಾಗದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. *. ಆಮಾತನ್ನು 
ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ ಗಮನಿಸೋಣ, ಮನುಷ್ಯನು ಕೇವಲ ಪರತಂತ್ರನು, ಪುರಾತನಿಕೆ 
(ಔ೮ಂ1ಟ 6) ಯ ದಾಸನು ಎಂಬುದು ನಿಜವೆ? ಕೇವಲ ಹಳೆದರ ಬಂಧನದಲ್ಲಿಯೆ 
ಮಾನವನು ಬಿಗಿಯಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದರೆ ಅವನ ಜೀವನಪ್ರಪಂಜದಲ್ಲಿ ಹೊಸತನ ಬರುವುದು 
ಹೇಗೆ? ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಆಚಾರ-ವಿಚಾರ-ಜಾಷೆ-ವೇಷ- : 
ವ್ಯವಹಾರ-ತಂತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿ ಮತ್ತೊಂದು ಸೇರಿದ್ದು ಧಾರಾಳ 
ವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಹಳೆದರ ಬದಲಾಗಿ ಹೊಸತು ಬಂದಿತು ಹೇಗೆ? ಮಾನ 
ವನ ಪರತಂತ್ರತೆಯಾಗಲಿ ಇತಿಹಾಸದ ಸಾಕ್ಸ್ಟ್ಯವಾಗಲಿ-- ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದು-- 
'ತಪಿ ಸರಲೇಬೇಕು, ಎರಡೂ ಸತ್ಯವಿರುವುದಂತೂ ಅಶಕ್ಕ ಏಎನಬಹುದಲ್ಲವೆ? 


ತುಸು ವಿಚಾರ ವರಾಡಿದರೆ ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾತ್ರ ಸತ್ಯವಿರಬೇಕು ಎರಿದು 
ದೃಢವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂದೆ ಹೋಗಿ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ 
ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದ ಕೃಷ್ಣನಂತಹ ಮಹಾನುಭಾವರಿಗೆ ಬೇರೊಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಮೇಲಿನ ಜ್‌ ಮಾತುಗಳು ಸತ್ಯವಾಗಿವೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಮತ. 
ಇದೆಂತಹ ಮತ! ಮಾನವನು ಹಿಂದಿನ ಬಂಧನದಲ್ಲಿಯೆ ಸಿಕ್ಕವನು ಎಂಬುದು 
" ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಹೊಸತು ಕಂಡುಬರುವುದೆ '೦ಂಬ ಮಾತಿಗೆ ತೀರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ದರೂ ಎರಡೂ ಸತ್ಯವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ--ಎಂದು ಅನೇಕರು ಬೆರಗಾಗಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಗೀತಾಸಂಗತಿಯನ್ನು ಸೂಕ್ಶ್ಮವಾಗಿ ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರೆ ಬೆರಗಾಗುವ ಕಾರಣವೆ 
ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಅನೇಕಸಲ ಹೇಳಿದ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ವಾಚಕರು 
ಲಕ್ಡ್ದ ಬದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಯಾವ ಕೆಲಸಕ್ಕೂ .ವರಾನವನು ತಾನು ಕಾರಣ ಎಂದು 
ಹ ತೊಳ್ಳ ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ಅಗತ್ಯವಾದ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳಿವೆ, ಆ ಕಾರಣಪರಂಪರೆ 


ಹಿಂದೆ ೨ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯ 


೧೪೨ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಯಲ್ಲಿ ವಹಾನವನು ಕೊನೆಯ ನಿಮಿತ್ತವರಾತ್ರ--ಎಂಬುದೆ ಆ ಮಾತು. ಹೀಗಿರು 
ವಾಗ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ನೂತನಕ್ಕೆ, ಕ್ರಾಂತಿಗೆ ಮಾನವನೇ 
ಕಾರಣನೆಂದು ಯಾಕೆ ಹಟ ತೊಡಬೇಕು? ಒಂದು ಕಡೆ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ 
ಇನ್ನೊಂದು ಶಕ್ತಿ; ಇವೆರಡೂ ಬೇರೆಯಾಗಿಯೆ ನಡೆದಿವೆ, ಆ ಇನ್ನೊಂದು ಶಕ್ಕಿ 
ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. 

೨ 


ಹಾಗೆ ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆಯೆ ನಾವು? -ತಿಳಿಯುವುದಾದರೆ ಆ ಶಕ್ತಿ 
ಯಾವುದು ? ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸದಿದ್ದರೂ ವಿಶ್ವದ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು 
ನಡೆಸಬಲ್ಲ ಶಕ್ಕಿ ಸು ಬ ಸ್ವರೂಪ ಪವೇನು, ಮರ್ಯಾದೆ ಏನು? ಇಂತಹ 
ಅನೇಕ "ಸುಕ್ಕ ಗಳಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಉತ್ಕರವನ್ನು ಕಾಣುವವರೆಗೆ ನಾವು ಈ 
ಮಾತನ್ನು ನಂಬುವಂತಿಲ್ಲ. ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಕ ನು ಅಂತಹ ಉತ್ತರವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಒಂದೊಂದಾಗಿ ಸೋ (ೃ 

ಕರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಇಂತಹ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಮೊದಲ 
ಮಾತು. ಕರ್ಮವೆಂದರೇನು ? "ಯಾವುದು ಕರ್ಮ, ಯಾವುದು ಕರ್ಮವಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಲ್ಲವರು : ಕೂಡ ತಿಳಿಯದೆ ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ ( ೪,೧೬) ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನು ಮೊದಲೇ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಕೊಟಿ ದ್ದಾನೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಉಪನಿಷತ್ತು 
ಗಳಿಂದ ಉದರಂಭರ್ಯರ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಕರ್ಮದ ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ, 
ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಕೊಟ್ಟಿ ದ್ವಾರೆ! ಈ ವ್ಯಾಖ್ಯಾವಿ ನಿನದೊಳಗೆ ಕರ್ಮದ ಬದಲ 
ಕತ್ಕಲೆಯೆ ೫.3೫ ಬಿಕೆ: ತಿಳಿಯದಿದ್ದಲ್ಲೆಲ್ಲ "ಕರ್ಮ' ಎಂದು ಹಣೆ 
ಗಟ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರಿದ್ದಾರೆ, ಶಕ್ತಿ ಸಾಲದೆ ಹತಾಶರಾಗಿ "ಕರ್ಮ' ಎಂದು ಕೈ 
ಬಿಡುವವರಿದ್ದಾರೆ, ಸ್ವಾರ್ಥ ಸಾಧಿಸಲು "ಕರ್ಮ'ದ ಕಟುಕೋಪನಿಷತ್ತನ್ನು 
ಹೇಳುವವರಿದ್ದಾರೆ, ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಿ "ಕರ್ಮ' ಎಂಬ ಕೈಗಂಬ 
ವನ್ನು ತೋರಿಸುವವರಿದ್ದಾರೆ ; ಇ೦ತಹರ ದೃಷ್ಠಿಯಿಂದ "ಕರ್ಮ ' ಎಂಬುದು 
ಕೇವಲ ಆತ್ಮಸಮರ್ಥನೆಯ ಒಂದು ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಇನ್ನೊಂದು ತುದಿಗೆ 
ಕರ್ಮವೆಂಬುದು ಅನಾದಿ, ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, ಅವರ್ಣನೀಯ ಎಂದು ಶಬ್ದ 
ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿ ಗುಳ್ಳೆಗಳನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸುವವರಿದ್ದಾರೆ, ಇವೆರಡೂ ಕಲ್ಪನೆಗಳ, 
ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ತಪ್ಪಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಕರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಎಂದು 
ಅಲ್ಲಿ ಮೊದಲು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿ, ಆ ಮೇಲೆ-- 


ಭೂತಭಾವೋದ್ಭವಕರೋ ವಿಸರ್ಗಃ ಕರ್ಮಸಂಜ್ಞಿತಃ (೪,೩) 


ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಹಾಗೆಂದರೇನು ? "ವಿಸರ್ಗ ' ಎಂದರೆ ಯಜ್ಞದಲ್ಲಿ ಹವಿ 
ಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಎಂದು ಅರ್ಥ ಹಚ್ಚಿ, "ಕರ್ಮ' ಎಂದರೆ " ಯಜ್ಞ ' ಎಂದು 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಶ ೧೪೩ 


ಕೆಲವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಗೀತೆಯ ಅ. ೩ ಶ್ಲೋ. ೧೪ರಿಂದ ಈ ಅರ್ಥವು 
ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. " ಭೂತಭಾಮೋದ್ಭವಕರಃ ' ಎಂದರೆ 
"ಅಕ್ಬರ ಬ್ರಹ್ಮದಿಂದ ಭೂತಮಾತ್ರಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವುದು ಎಂದು ಬೇರೆ ಕೆಲ 
ವರು ಅರ್ಥ ಹಚ್ಚುತ್ತಾರೆ; ಅದೂ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಾಗ "ಭಾವ' ಮತ್ತು "ಕರ' ಎಂಬ ಪದಗಳ 
ಸಾರ್ಥಕತೆ ಕಡಮೆಯಾಗುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಶ್ಲೋಕಾರ್ಥದ ಅರ್ಥವು 
ಬೇರೆಯಾಗಿಯೆ: ಇರಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅದನ್ನು ಹೀಗೆ ಹೇಳಬಹುದು. " ಭೂತ-ಭಾವ- 
ಉದ್ಭವ ' ಈ ಮೂರು ಶಬ್ದಗಳು ಕಾಲದ ಮೂರು ಗತಿಗಳ ಸೂಚಕವಾಗಿರಬೇಕು. 
" ಭೂತ-ವರ್ತಮಾನ-ಭವಿಷ್ಯ'ಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುವುದು. ಕರ್ಮ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಶಬ್ದಗಳಿಗೂ ವಿಚಾರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಸಾರ್ಥಕತೆ ಬರುವುದು... "ವರ್ತಮಾನ-ಭೂತ 
ಭವಿಷ್ಯಗಳನ್ನು ಹುಟ್ಟಿ ಸುವುದೆಂ'ದರೇನು ? ಜೀವನಕ್ಕೆ ಏಕಸೂತ್ರತೆಯನ್ನು ತಂದು 
ಕೊಡುವುದು, ಹಿಂದು-ಇಂದು-ಮುಂದುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸುವುದು... ಬೀಜದಿಂದ 
ಗಿಡ, ಗಿಡದಿಂದ ಹೂ, ಹುವ್ವಿನಿಂದ ಹಣ್ಣು, ಹಣ್ಣಿನಲ್ಲಿ ಬೀಜ--ಎಂದು ಒಂದು 
ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಏಕಸೂತ್ರವಾಗಿ ಹೊಂದಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಇದಕ್ಕೆ ಕರ್ಮ ಎಂಬ 
ಶಕ್ತಿಯೆ ಕಾರಣ ಎಂದು ಗೀತೆಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ... ಬೀಜದಲ್ಲಿಯೆ ಆ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ 
ಎನ್ನುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಿತ್ತಿದ ಬೀಜ ಬೆಳೆಯದ ಪ್ರಸಂಗಗಳೆಷ್ಟೊ ಇವೆ; 
ವರಾನವನಲ್ಲಿ ಆ ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎಂದು ಏನುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಬೇಕಾದ ಬೀಜ 
ವನ್ನು ಬಿತ್ತಿ ಬೇಕಾದ ಗಿಡವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಲಾರ ಮಾನವ ; ಇದಲ್ಲದೆ ಮಾನವನು 
ಬಿತ್ತದೆ ಎದ್ದ ಬೀಜಗಳೆಷ್ಟು ? ಅದಕಾಗಿ ಕರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ, ಆ 
ಶಕ್ತಿಗೆ ಬೀಜವು ಅಧೀನವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಒಂದು ವಿಚಾರ. . 
ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಅನೇಕ ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಜೆ ಮಾನವನು, ವನ್ಯಪ್ರಾಣಿಯಂತೆ ಇದ್ದನೆಂದು ತಜ್ಞರು ಹೇಳು 
ತಾರೆ, ಅವನು ಇಂದಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲಿಗೆ ಬಂದುದು ಹೇಗೆ ? ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿಯೆ 
ಪ್ಯೂ ಮೆಟ್ಟಿಲಿಗೆ ಬಂದಿರುವನೆ? ಹಾಗಾದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ಅನೇಕ ಭಾಗಗಳಲ್ಲಿದ್ದ 
ಮಾನವನಿಗೆ ಒಂದೇ ಬುದ್ದಿ ಬಂದುದು ಹೇಗೆ? ಮದುವೆಯಾಗಬೇಕು, ಮನೆ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರಬೇಕು, : `ನೆಂಟಿತನ. ನೆಲೆಸಬೇಕು--ಎಂಬ. ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳು 
ಯುರೋಪದಿಂದ ಜಪಾನದ ವರೆಗೆ, ಸ್ತೀಡನದಿಂದ ಆಸ್ಚೆ ಲಿಯಾದ ವರೆಗೆ 
ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವುವು. ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಹಿಂದಣ ಕಾಲದಿಂದ ಒಂದೇ 
ತರದ ಬುದ್ದಿ ಬಂದುದು ಹೇಗೆ, ಅದನ್ನು ಹರಡಿದವರು ಯಾರು? ಭೌಗೋಲಿಕ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಕೂಡ ಅತ್ಯಂತ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವಾಗ ಸಾಂಸ್ಕ್ರೃತಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಒಂದೇ 
ತರದ್ದಿರುವುದು ಆಶ್ಚರ್ಯಜನಕವಲ್ಲವೆ?: ಈ ಏಕಸೂತ್ರತೆಯ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕೆ 
ಮಾನವನು ಕಾರಣನೆಂದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ, ದೃಷ್ಟಾ ್ವಂತ ಸಹಿತವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದೆ? 
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ಇಲ್ಲವೆ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಯಾವುದೊ ಒಂಡು ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ; ಅದರಿಂದ ಒಂದು 
ಏಕಸೂತ್ರ ತೆಯ "ವಿಸರ್ಗ --ಬೆಳವಣಿಗೆ-ನಡೆದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಜೆಜ್ಜೆ 
ಚ್ಹಾಗಿ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಂತೆ "ಕರ್ಮ ' ಎಂಬ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಒಪ್ಪುವ ಒಲವೇ 
ನಮ್ಮಕ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಾಗುವುದು. 
ತ್ತಿ 

"ಕರ್ಮ ' ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ ಸಮತಾನಾರ್ಥವಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ " ಪ್ರಕೃತಿ' ಎಂಬ 
ಪದವನ್ನೂ 1... ಭಾವೆ? ಎಂಬ ಪದವನ್ನೂ ಉಪಯೋಗಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ಕರ್ಮ ನಾ ಪ್ರಕೃತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ವಭಾವ ಎಂಬುದು 'ಜೀರೊಂದು ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ 
ಯಲ್ಲದೆ ಮಾನವನನ್ನು ವಿೀರಿದ ಎ ಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸು 
ತ್ರಿದೆ. "ವಿೀರಿದ ಶಕ್ತಿ? ಎಂದರೇನು? ಮಾನವನು ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲೂ ತನ್ನೆ 
ಕರ್ತೃತ್ವವನ್ನಾಗಲಿ ಅಧಿಕಾರವನ್ನಾಗಲಿ ಅದರ ಮೇಲೆ ನಡೆಸಲಾರ ಎಂಬುದು 
ಮೊದಲ ಅರ್ಥ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಇನ್ನೊಂದು ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಸೇರಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ಅದೆಂದರೆ, ಕರ್ಮ ಎಂಬುದು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಮಾಟ ಎವಾಗಿದೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಈ 
ಮಾತಿನ ವಿವರಣೆಯನ್ನು ಮುಂದೆ ಹಾಕಿ, ಅರ್ಜುನನ "ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನೆ ತಿಸಮಕಾಕಾ ಕಣ, ಕರ್ಮವು ಮಾನವನಿಂದ ಬೇರೆಯಾದ ವಿ;ಗಿ- 
ಲೆನಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಯಾಗಿದೆ 2 ಒಪ್ಪಿದರೂ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವು 
ಬೇರೆಯೆ ಆಗಿದ್ದ ರೆ ಆಗಲೊಲ್ಲದೇಕೆ, ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನು ಹ್‌ ಸಾಗಿಸಲೊಬ್ಬದೇಕೆ, 
ಆದರೆ ಸಾಧಯ ಅದರಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು ? ತಾನು ಏನು ಮಾಡಿದರೂ 
ಅದರ ಸಂಬಂಧವಾಗಲಿ ಪ ಪರಿಣಾಮವಾಗಲಿ ಕರ್ಮದ ಪ್ರವಾಹಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ 
ವಾಾನವನು ಅದಕ್ಕೆ ಕೈಹಜ್ಚುವ ಅಧಿಕವ ಸಂಗವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕೇಕೆ ? ಇದಕ್ಕೆ 
ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರವಿದೆ ; ಮಾನವನು ಕರ್ಮ ಎಂಬ ಶಕ್ತಿಗೆ ಅಧೀನನಾಗಿದ್ದಾನೆ ; 
ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ; ಅದಕಾಗಿ ಅವನಿಗೆ ಕರ್ಮದ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ, 
ಅದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕ ಸಲ ಅನೇಕ ರೀತಿಯಿಂದ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸಿದೆ. ಒಂದೆಡೆ, 

ನ ಜ ಶಶ್ಚಿ ತ್‌ ಕ್ಷಣಮವಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಕ ತ್ಯ ಕರ್ಮಕೃ ತ್‌ || 

ಕಾರ್ಯತೇ ಹೃವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈ ರನ್ನ || (೩,೫) 


ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. " ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟೀನೆಂದರೆ ಒಂದು ಗಳಿಗೆ ಕೂಡ ನಡೆಯದು; 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬವನನ್ನು ಪ್ರಕೃತಿಯು ಹಿಡಿದೆಳೆದು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಹಜ್ಚುವುದು. 


ನ ಓ ದೇಹಭೃತಾ ಶಕ್ಕಂ ಶೃಕ್ತುಂ ಕರ್ಮಾಣ್ಯಶೇಷತಃ || (೧೪,7೧) 
ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ ಹೇಳಿದೆ. 
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ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೪೫ 


ಕರ್ಮದ ಇಂತಹ ಗಹನವಾದ ಸ್ವ ರೂಪವನ್ನು ಒಂದು ಕ್ನಣ ಒಪ್ಪಿ 
ಕೊಂಡರೂ ಇನ್ನೊಂದು ಸಂಶಯವು ಉದ್ಭವಿಸ ನ ಕರ್ಮವು ಹೀಗೆ 
ಮಾನವನನ್ನು ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸಬಹುದು, ಒತ್ತಾಯಪಡಿಸಲಿ, ಅದಕ್ಕೆ ಆ 
ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎಂದ ಮೇಲೆ ಅಂತಹ ಪ್ರಸಂಗವು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗು ವುದು; 
ಆದರೆ ಅಷ್ಟು ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಮಾನವನು ಮನಃಪೂರ್ವಕವಾಗಿ, ಆತೆ ಷ್ಛೆ ಯಿಂದ, 
ಸ್ವಸಂತೋಷದಿಂದ ಯಾಕೆ ಅದರೊಡನೆ ವರ್ತಿಸಬೇಕು? ದೇಶದ ತ್‌್‌ ಸ್‌ 
ನಿಡ್ಹಾನೆ, ಆದರೂ ರಾಜನಾದುದಸ್ಕೆ ಅವನಿಗೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವಿದೆ; ಇ ನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಸ್ವಸಂತೋಷದಿಂದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಅವನ ಗುಲಾಮನಾಗಬೇ 
ಕೆಂದು ನಿರ್ಣಯವಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇಕೆ-- ಇಂತಹ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ದಾಸ್ಯದಲ್ಲೂ 
ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವುದು ಕಂಡುಬರುವುದು, ಬಂ೦ಡನ್ನ್ನು ಹೂಡುವುದು ಕಂಡು 
ಬರುವುದು. ಹಾಗೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಮಾನವನು ವರ್ತಿಸಬಾರದೇಕೆ ? ಪ್ರಸ್ತುತ, 
ಒಲ್ಲೆನಿಸುವಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಧುಮುಶಬೇಕೇಕೆ? ಅದಾದರೂ 
ಏಎ೦ತಹ ಕರ್ಮ ! ಅವನೇ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ" ತತ್‌ ಕಿಂ ಕರ್ಮಣಿ ಘೋರೇ ಮಾಂ 
ನಿಯೋಜಯಸಿ ಕೇಶವ? | 
ಕರ್ಮದ ಇಂತಹ ಕಲ್ಪನೆಯು ವೈದಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಮಾನವನು ಒಂದು ಅಲೌಕಿಕ "ಶಕ್ಕಿಯ ಆಟದ ಗೊಂಬೆಯಾಗಿದ್ದಾನೆ, ಈ ಶಕ್ತಿ 
ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲ, ಪರತತ್ತ್ವವಲ್ಲ; ಅದಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಾದುದು ಎಂದು ಈ ಸಂಪ್ರ- 
ದಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ವಿಶ್ವದ ವ್ಯವಹಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಮಾನವಸಂಸಾರ 
ಎಂಬುದು ಇಂತಹ ಶಕ್ತಿಯದೊಂದು ಪ್ರದರ್ಶನ ಎಂದು ತಿಳಿಯಲ್ಪಡುತ್ತದೆ. ವೈದಿಕ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ತತ್ತ್ವಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಕರ್ಮ 
ಲವ ತದನುರೂಪವಾದ ಇನ್ನೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಯ ಅಸ್ಪಿತ್ವವಿದೆ, ಆ ಶಕ್ತಿಗೂ 
ತಾನವನಿಗೂ ಇದ್ದ ಸಂಬಂಧದ ವಿವೇಚನೆ ಇದೆ. ಎಲ್ಲ ಗೂ ಇಂತಹ 
ಕ ಅನಿವಾರ್ಯ, ಒಂದು ಬಂಧನ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವಿದ್ದು ಆ ಬಂಧನದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳು ವ್ರದೆ ಧ್ಯೇಯವೆನಿಸಲ್ಪಡುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಆ ಬಿಡುಗಡೆಯ 
ಸ್ವರೂಪ ಮಾತ್ರ ಬೀರೆ" ಬೇರೆ ಮಾರ್ಗಗಳಲ್ಲಿ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ, 


ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಅತಿಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಿಂದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. 
ಉಪನಿಷತ್ನುಗಳು ಕರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು ಶಕ್ಕಿ,: ಅದು ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾಗಿ 
ಭಾ ರಸ್ಸರವಾಗಿ ವ್ಯ ನಹರಿಸುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದಿರಲಿಲ್ಲ. ಹೊರಗಿನ ಅನುಭವ 
ಳ ಮೇಲೆ ಆ ಟೆ ಕಲ್ಪನೆ ನಿಂತಿದೆ. ಬಾಹ್ಮಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕಂಡು 
ದ ಕೆಲವು. : ತತ್ತ ಎಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರಣ-ಕಾರ್ಯಸಂಬಂಧ ಎಂಬ ತತ್ತ ಎವೂಂದು 
ಮಹತ್ತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 2.೫] ಕಾರ್ಯವಿಲ್ಲ, ಕಾರ್ಯೂವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕೌರಣವಿರಲೇ 
ಬೇಕು, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕಾರಣದ ಸ ಎರೂಪಗುಣಗಳ ' ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವು 
೧೯-೪೫೭೦ 
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ವೆಂಬುದು ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವ. ಇದರ ಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಉಪನಿಷತ್ಥಾರರು 
ಮನದಟ್ಟಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಈ ಖುಷಿಗಳು ಹೊರಗಿನಂತೆ ಒಳಗೂ ಒಂದು ಜಗತ್ತಿದೆ 
ಎಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದರು. ಅದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತು, ಮನುಷ್ಯನ ಅಂತರಂಗದ, 
ಬುದ್ದಿ-ಭಾವನೆ-ಆಶೆ-ಆಕಾಂಸ್ಸೆ ಗಳ ಜಗತ್ತು. ಇವೆರಡೂ ಜಗತ್ತು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಸಂಬಂಧಿಸಿನೆಯಲ್ಲದೆ ಎರಡರ ನೀತಿ-ನಿಯವಮುಗಳೂ ಒಂದೇ ಇವೆ ಎಂದು ಇವ 
ಭಾವನೆ. ಆದಕಾಗಿಯೆ ಬ್ರಹ್ಮ--ಎಂದರೆ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ತತ್ತ್ವ-ಮತ್ತು ಆತ್ಮಾ 
ಎಂದರೆ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ತತ್ತ್ವ ಎರಡೂ "ಅಭಿನ್ನ ' ಎಂದು ಅವರು ಸಾರಿದರು. ಈ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಕೃನುಸಾರವಾಗಿ ಹೊರಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಕಾರ್ಯ.ಕಾರಣ 
ಸಂಬಂಧವು ಒಳಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೂ ಇರಲೇಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟರು. 
ಈ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣ ಸ೦ಬಂಧಕ್ಕೆ "ಕರ್ಮ ' ಎಂದು ಅವರು ಹೆಸರಿ 
ಟ್ಟಿರು, ಮಾನವನ ಜೀವಿತದಲ್ಲಿ ಈ "ಕರ್ಮ ' ದಿಂದ ಒಂದು ಕಟ್ಟು ಒಂದಿತು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಮಾನವನಿಗೆ ಯಾವ ಅನುಭವವಾಗಿಲಿ ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಾಗಲಿ 
ಅನಿರೀಕ್ಷಿತವಾಗಿ ಬರುವುದಿಲ್ಲ, ಅದಕ್ಕೊಂದು ಕಾರಣವಿದ್ದೇ ಇರುವುದು ಎಂಬ 
ಭರವಸೆ ಇಲ್ಲಿ ದೊರೆಯಿತು. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ ಒಬ್ಬನು ದರಿದ್ರನಿದ್ಧಾನೆ, ಅವನ 
ನೆರೆಮನೆಯವನೆ ಧನಿಕನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಬ್ಬರ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಅಷ್ಟೇ ಇದೆ, ಇಬ್ಬರು 
ಕಲಿತದ್ದು ಒಂದೇ ಎಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. ಹೀಗಿರಲು ಒಬ್ಬನು ದರಿದ್ರನೇಕೆ, 
ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಧನವಂತನೇಕೆ? ಸ ಎಷ್ಚಿಯಲ್ಲಿ ನಿಯಮ-ನ್ಯಾಯಗಳಿಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ 
ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಿದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ತತ್ವ್ವದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಉತ್ತರವಿದೆ : 
" ಇಬ್ಬರ ಬುದ್ಧಿಶಕ್ತಿ ಒಂದೇ, ಇಬ್ಬರು ಕಲಿತದ್ದು ಒಂದೇ, ಅದಕಾಗಿ 
ಇಬ್ಬರ “ರಿಸ್ಕಿತಿಯೂ ಒಂದೇ ಇರಬೇಕು, ಅದೇ ಕಾರಣವಿದ್ದಲ್ಲೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ತರದ 
ಕಾರ್ಯವಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ತಪ್ಪು ತರ್ಕ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ಈ ತರ್ಕದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಕೇವಲ ಹೊರಗಿನ ಅನುಭವಗಳನ್ನ ಷ್ಟೆ ಗಣಿಸಿದ್ದೇಷೆ. ಆದರೆ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಒಂದು ' 
ಅನುಭವವಿದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಕಾರಣವನ್ನು ಹಂಡುಕೋಣ; ಕಾರಣವು ಅಲ್ಲಿ ಇರಲೇ | 
ಬೇಕು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಕಾರಣವಿಲ್ಲದ ಕಾರ್ಯವು ಯಾವೆ ಜಗರ್ತ್ತಿಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ, ಒಳ- 
ಜಗತಿ,ನ ಕಾರಣವನ್ನ ರಿತಾಗ ಇಬ್ಬರ "ಕರ್ಮ ' ವು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿಗೆ, 
ಅದಕಾಗಿ ಅವರ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗಿದೆ. ' 

ಉಪನಿಷತ್ವಾಲದ "ಕರ್ಮ ' ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಮೇಲಿನ 
ಮಾತು ಸಾಕು, ಈ ಮಾತಿನಿಂದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. "ಕರ್ಮ'ವು 
ಒಳ-ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿ ಕ-ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು, ಅದಕಾಗಿ ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೂ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ 
ಹೆಜ್ಜು ನಿಕಟಿವಾದ  ಸಂಒಂಧವಿರುವುದೆಂದು. ಈ ಖುಷಿ ಗಳ ತರ್ಕ, ಸ್ವಭಾವ 
ವನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಕರ್ಮದ ಮಟ್ಟು ಹೆಚ್ಚುವುದು, ಕರ್ಮದ ಮಟ್ಟು 
ಹೆಚ್ಚಿ ದಂತೆ ಬಂಧನದ ಪಾಶ ಸಡಿಲಿಸುವುದು ಎಂದು ಇವರು ಹೇಳುವರು. ಜೀವಿತವು 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಶ ೧೪೭ 


ಬಂಧನ ಎನುವಾಗ ಈ ಖುಷಿಗಳ ಸಲ್ಪನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದಿತು. ಅನುಭವ 
ವನ್ನು ಕೊಡುವ ಬಾಹ್ಯಜಗತ್ತು ಕ್ಟ ಸ್ತ ಮತ್ತು ನಶ್ನರವಾಗಿದೆ, ಅದನ್ನು ದಾಟಿ 
ಅನಾದ್ಯ ನಂತ ಸತ್ಯನ ವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕು; 2೫೬.1 ಕ್ಪ್ಪ ಣಿಕ ಅನುಭವಗಳಿಂದ 
ಚಿರಂತನ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸ್ನ ಕಾಡಿಸಿ 'ಟೀವನವು ಬಂಧನವೆನಿಸುವುದೆಂದು ಉಪ- 
ನಿಷತ್ತುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ, ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ನಾವು ಸಿಕ್ಕುವ ದೇಶೆ ಅದಕ್ಕೂ ಕಾರಣ 
ಕರ್ಮ. ಆದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಉತ್ತಮಗೊಳಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಕರ್ಮದ 
ಬಂಧನೆ ಸಡಿಲಿಸಿ ನಾವು ಜಗತ್ತಿನ ಏಕಸತ್ಯವನ್ನು ಕಾಣುವೆವು. 

ಕರ್ಮದ ಇಂತಹ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡು ಸಂಗತಿಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಒಂದು 
ಮಾನವನಿಗೆ ಪ್ರಗತಿಗಾಗಿ ಆಶೆ ಇದೆ; ಇನ್ನೊಂದು, ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯನ್ನೂ 
ಅವನು ಹಾಗ ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲು ಸಮರ್ಥನು. ಹೀಗೆ ಸು ಗಳ 
ತತ್ತ್ವ ದಲ್ಲಿ ಆಶಾವಾದವೂ ಇದೆ, ವ್ಯ, ವಾದವೂ (ಎಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ತನ್ನ ಹಿತ 
ವನ್ನು ತಾನೇ ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನು ಏಂದು) ಇದೆ. ಆದರೆ ಕೃಷ್ಣನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಈ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಲಿ ಇವೆರಡೂ ' ವಾದ ' ಗಳಾಗಲಿ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸಿಲ್ಲ. 
ಮೊದಲು ಕರ್ಮವು ಒಳಜಗತ್ತಿಗಷ್ಟೆ ಸಂ೩ಒ೦ಧಿಸಿದೆ, ಹೊರಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಾಗ ಅಷ್ಟೊಂದು ಸಯುಕ್ತಿಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆಯಿಂದ ನೋಡೋಣ. ಅನ್ಯಾಯದ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಬಂಡುಗಾರನಿದ್ದಾನೆ. 
ಈ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆಗ ಬಂಡುಗಾರನು ಮಾಡುವನೇನು? 
ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿ೦ದಲೂ ಕುಂಠಿತವಾಗಿ ಕೊನೆಗೆ ರಾಜನನ್ನೆ ಕೊಂದುಹಾಕುವನು. 
ತರುವಾಯ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ದೊರೆ ಬರುವನು. ಅವನು ವಿಚಾರಸ್ವಾತಂತ್ರ ಫವನ್ನ್ನು 
ಒಪ್ಪುವನು. ಅದರಿಂದ ಬಂಡು ಗಾರನು ತನ್ನ ವಿರೋಧವನ್ನು ಪ್ರಚಾರಮಾಡು 
ವ್ರದರಕ್ಷಿಯೆ ತೃಪ್ತನಾಗುವನು, ರಾಜನನ್ನು ಕೊಂದು ಅಲ್ಲ, ಒಂದೇ ವ್ಯಕ್ತಿ ಒಂದೇ 
ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ ಹೀಗೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು ತಾಳಿದ್ದೇಕೆ 1 ಮೊದಲಿನ ಹಿಂಸಾ 
ವೃತ್ತಿಗೂ " ಕರ್ಮ 'ವೆ ಕಾರಣ, ಎರಡನೆಯ ವಿವಾದದ ವೃತ್ತಿಗೂ ಅದೇ" ಕರ್ಮ' 
ಕಾರಣ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಒ ಹುದೆ? ಇಲ್ಲವೆ ಹೊರಜಗತ್ತಿನ 
ಪರಿಸ್ಥಿಯಲ್ಲೂ ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ, ಆ ಶಕ್ತಿ ಇವನನ್ನು ಕಾಲಾನುಕೂಲವಾಗಿ 
ಪ್ರೇರಿಸುವುದು ಎನುವುದು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಬಹುದೆ? " ಕರ್ಮ 'ವು ಇರುವು 
ದಾದರೆ ಒಳಹೊರ ಎರಡೂ ಜಗತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕಾದುದು ; ಹಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲವಾದರೆ 
ಅದು ಅಂತಹ ಶಕ್ಕಿಯಾಗಲಾರದು. 

ಇದೇ ಮೇರೆಗೆ ಕರ್ಮಬಂಧನದ ವಿಮೋಚನೆಯು ಕೇವಲ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನ 
ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದೂ ಸಮಂಜಸವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ವಿಮೋಚನೆಯ 
ರೀತಿಯನ್ನೇ ನೋಡಿರಿ. ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ಉತ್ತಮಗೊೆಳಿಸಿದರೆ ಬಂಧನದ ಬಿಗಿತ 
ಸರಿಯುವುದಂತೆ. ಒಂದು ನಿಮಿಷ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪೋಣ. ಆದರೆ ಸ್ವಭಾವ 


೧೪೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವನ್ನು ಉತ್ತಮಗೊಳಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಅದು ಆಚರಣೆಯಿಂದಲೇ ತಿಳಿಯಬೇಕ 
ಲ್ಲವೆ? ಆಚರಣೆ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಮೈಯಕ್ತಿಕ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲ, ಸಾಂಧಿಕ ವೃತ್ತಿ 
ಯಾಗಿದೆ. ವಿಕ್ಯುವರ ಕೂಡ ನಡೆದ ವ್ಯವಹಾರದಿಂದಲೆ ಆಚರಣೆ ತಿಳಿಯುವುದು. 
ಎಂದರೆ ಆಚರಣೆಗೆ--ಸ್ವಭಾವಕ್ಕೆ--ಮಿಕ್ಳವರು ಅವಶ್ಯ. ಕೇವಲ ಮನದೊಳಗಿನ 
ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ಯಾರೂ ಸ್ವಭಾವದ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ. ಆ ವಿಚಾರಗಳು 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಬಂದಾಗ ಅವುಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪುವರು. ಹೀಗೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
"ಸದಾಚಾರ'ಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೆ/ಬೈದೆ. ಈ "ಸದಾಚಾರಿ'ವು 
ಸಾಂಘಿಕ ವೃತ್ತಿಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಬೇರೆ ಹೇಳಲು ಬೇಡ. ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಂದ 
ಈ ಮಾತು ಸ. ಲವಾಗ, ವುದು. 


ಛಾ 


ದುಃ ಖೇಷ್ಟ ನುದ್ಧಿಗ್ನಮನಾಃ ಸುಖೇಷು ವಿಗತಸ್ಪೃಹಃ। 

ನೀತರಾಗಭಯಕ್ರೋಧ: ಸ್ಟಿತಧೀರ್ಮುನಿರುಚ್ಛತೇ || ( ೨:೫೬) 

ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಸಂಯಮ್ಯ ಯ ಆಸ್ತೇ ಮನಸಾ ಸ್ಮರನ" | 

ಇಂದ್ರಿಯಾರ್ಥಾನ್‌ ನಿಮೂಢಾತ್ಮಾ ಮಿಥ್ಯಾಚಾರಃ ಸ ಉಚ್ಯತೇ || (೩, ೬) 

ವನಿದ್ಯಾವಿನಯಸಂಪನ್ನೇ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೇ ಗನಿ ಹಸ್ತಿನಿ | 

ಶುನಿ ಚೈನ ಶೃಪಾಕೇ ಚ ಪಂಡಿತಾಃ ಸಮದರ್ಶಿನಃ ॥ (೫, ೧೮) 

ಯಸ್ಮಾನ್ನೋದ್ವಿಜತೇ ಲೋಕೋ ಲೋಕಾನ್ನೋದ್ವಿಜತೇ ಚಯಃ। 

ಹರ್ಷಾಮರ್ಷಭಯೋದ್ರ್ವೇಗೈವರ್ಮಿಕ್ತೋ ಯಃ ಸ ಚ ಮೇ ಪ್ರಿಯಃ ॥ 

(೧೨,೧೫) 
ಹೀಗೆ ಅನೇಕ. ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಆಚರಣೆಗೇ ಮಹತ್ತ ವಿದೆ ಎಂದೂ ಆಜರಣೆ ಸಾಂಧಿಕ 
ವೃತ್ತಿಯದೆಂದೂ ಹೇಳಿದೆ; ಮತ್ತು ಈ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಗೀತೆಯ "ಕರ್ಮ' ವು 
ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ "ಕರ್ಮ'ದಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. 
| ೪ 

ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಚರಣೆಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಹತ್ತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ಇನ್ನೊಂದು 
ಮತವು ನಮ್ಮಲ್ಲಿದೆ; ಅದೆಂದರೆ ಬೌದ್ಧಮತ. ಆದರೆ ಗೀತೆಗೂ ಈ ಮತಕ್ಕೂ 
ಆಚರಣೆಯ ಸ್ಥಾನದ ವಿಷಯವಾಗಿ ಇದ್ದ ಏಕಾಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆ ಕೆಲವು 
ತತ್ತ್ವಗಳಿಗಾಗಿದ್ದ ಭಿನ್ನಾ ಭಿಪ್ರಾಯವೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಬೌದ್ಧಮತವೂ "ಕರ್ಮ'ದೆ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಈ ಮತದಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದವೆ ಕೆನೆಗೆಬ್ಬೆದ್ದರಿಂದ 
ಬೌದ್ಧ "ಕರ್ಮ'ವು ಭಗವದ್ಗೀತೆಯ "ಕರ್ವೂ'ಕ್ಯಿಂತ ತೀರ ಭಿನ್ನವಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧನು 
ಸಾಕ್ಸಾತ್ವರಿಸಿದ ನಾಲ್ಕು ಅನುಭವಗಳು ಬೌದ್ಧವುತದ ಮೂಲತತ್ವ್ವಗಳಿದ್ದಂತೆ. 
ಆ ನಾಲ್ಕು ಅನುಭವಗಳೆಂದರೆ (೧) ದುಃಖ, (೨) ಸಮುದಾಯ (ದುಃಖದ 
ಕಾರಣ), (೩) ನಿರೋಧ ( ದುಃಖವನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು) ಮತ್ತು (೪) ಮಾರ್ಗ 
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(ಆ ತಪ್ಪಿಸುವಿಕೆಯ ರೀತಿ), ಜೀವಿತವೆಲ್ಲ ದು೩ಖಭರಿತವಾದುದರಿಂದ ಜೀವನದಾಸೆ 
( ತಣ್ಣಾ ) ಜೀವನಕ್ಕೆ ಕಾರಣ, ಆ ಆಸೆಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆ ಮೋಕ್ಸ. ಈ ಆಸೆ 
ಯನ್ನು ಬಿಡಲು ಆಚರ ಣೆಯನ್ನು ಎಂಟು ಶರಂ ಉತ್ತ ಮಗೊಳಿನಿಕೊಳ ಸಬೇಕು. 
ಆದರೆ. ಮೋಕ್ಟೃರೀತಿ ದೊಡ್ಡ ಹು ಯುದ್ಧವೆ ಆಗಿದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಮನಸಿ 
ಆಚರಣೆ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಜ್‌ ವ್ಯವಹಾರದ ವಿಷಯವಲ್ಲ. ಐಎಂದಿನಿಂದಲೂ 
"ಕರ್ಮ'ವೆಂಬುದು-- ಎಂದರೆ ಅವನ ಸ್ವಭಾವವು-- ತಯಾರಾಗುತ್ತ ನಡೆದಿದೆ. 
ಜನ್ಮ-ಜನ್ಮಾ೦ತರಗಳಿ೦ದ ಬೆಳೆಯುತ್ತ, ಯುತ. ಬಂದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಸದಾ 
ಚಾರಕ್ಕೆ ಸಂಧಿ ಸ ದುಃಖದ ನಿರೋಧ. ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳಂತೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ 
ಚರತ ಮಾನವನ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ( ಆದರೆ ಬೌದ್ಧಮತದಲ್ಲಿ "ಆತ್ಮಾ ' ಎಂಬುದಿಲ್ಲ) 
ಒಳಗಿನ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು ಜೀವನದಾಸೆಯನ್ನು ಹಿಂದೊಗೆಯುತ, 
ವ್ಯಕ್ಕಿಯು ತನ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು "ನಿರ್ವಾಣ 'ಗೊಳಿಸುವನು. 

ಈ "ಕರ್ಮ'ದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದವು ಸೂಸುತ್ಮಲಿದೆ. ಉಪ- 
ನಿಷತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ " ಆತ್ಮಾ' ಎಂಬ ಶಾಶ್ರ ತ ಘಟಕವಾದರೂ ಇದೆ; ಆದರೆ ಬೌದ್ಧ 
ಮತವು " ಆತ್ಮ' ದ ಕಲ್ಪನೆಯ ನ್ನ್ನು ಬೆಪ್ಪ, ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ ಶಾಶ ತವಿಲ್ಲ. 
ಅದಕಾಗಿ ಇಡಿಯ ಜೀವನವೆ ಮೂಕಿ ಹನಿಗಳಂತೆ ಕ್ಚಣಿಕವಾದು ದು, 
ಮೇಲೆ ದಂ8ಖಮಯವಾದುದು ಬಐಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಇಂತಹ ನೈರಾಶ್ಚಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೆ ಶೀ ಅಲ್ಲ, ಸದಾಚಾರವು ಅನೇಕ ಜನ್ಮ- 
ಜನ್ಮಾ೦ತರಗಳವರೆಗೆ ಉಳಿದು ಜಿಳಿಯಗ್ರಾನು ಎ೦ಬ ಆಶಾವಾದವಿದೆ (೬,೪೦-೪೫). 
ಒಳ್ಳೆಯ ಕೆಲಸವು ಎಂದಿಗೂ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗದು ಎಂದು ಅದೇ ಸಂದರ್ಭ 

ದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. "ಕರ್ಮ ' ವೆಂಬದು ಅನೇಕ ಜನ್ಮಗಳಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ರೂಪುಗೊಳಿ 
ಸುತ್ತಿರುವ ಸಾಧನದ್ರವ್ಯ, ಅದಕಾಗಿಯೆ "ಕರ್ಮ' ವು ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ಎಂದು 
ಬೌದ್ದಮತವು ಹೇಳಿಡರೆ" ಕರ್ಮಣೈೈವ ಹಿ ಸಂಸಿದ್ದಿ೦ ಆಸ್ಥಿತಾ ಜನಕಾದಯಃ'-- 
ಜಃ ಮೊದಲಾದವರು ಕರ್ಮದಿಂದಲೆ ಸಿದಿ ಯನ್ನು ಸಿನ ತಕ್ಕ ಕ್ಭ ಷ್ನ ನು 
ಮಹಾತ್ಮರ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೆ ಗ 1 ನೆ (೩, ೨೦). 

ಕೊನೆಯದಾಗಿ, ಇನ್ನೊಂದು ರೂಢವಾದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಬನೆಯನ್ಳು 
ನೋಡೋಣ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು ಕರ್ಮವು ಒಳಗಿನ ಕಾರಣ, ಅದನ್ನು ಉತ್ತಮ 
ಗೊಳಿಸಬೇಕು ಎಂದರೆ; ಬೌದ್ಧಮತವು ಕರ್ಮವು ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣ ಆದನ್ನು 
ತಪ್ಪಿಸಲೇ ಬೇಕು ಎಂದರೆ; ಕರ್ಮವೆಂಬುದು ಆತ್ಯಂತಿಕ ಬಂಧನವಲ್ಲ, ಬಲ್ಲ 
ಕರ್ಮವೂ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಲ್ಲ ಎಂದು ಮೀಮಾಂಸಾಪಂಥವು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸ್ಟು 
ತ್ತಿದೆ. ಈ ಪಂಥದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದ ವರ್ಗೀಕರಣವನ್ನು ವಶಾಡಿದೆ. ಕರ್ಮವು ನಾಲ್ಕು 
ತರದ್ದು--ನಿತ್ಯ, ನೈಮಿತ್ತಿಕ, ನಿಷಿದ್ಧ ಮತ್ತು ಕಾಮ್ಯ-- ಎಂದು, ಇವುಗಳಲ್ಲಿ 
ನಿತ್ಯಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡ: ದ್ದರೆ, ನಿಮಿತ್ತ ಒದಗಿದಾಗ ನೈಮಿತ್ತಿಕವನ್ನು ಮಾಡ 
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ದಿದ್ದರೆ ಪಾಪ ತಗಲುವುದು, ಅದಕಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕೆಂದೂ; ನಿಷಿದ್ದ 
ವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಪಾಪ ತಗಲುವುದು, ಕಾಮ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಅದರ ಫಲೋಪ. 
ಭೋಗಕ್ಕಾಗಿ ಬೇರೊಂದು ಜನ್ಮ ತಾಳಬೇಕಾಗುವುದು, ಅದಕಾಗಿ ಇವೆರಡನ್ನೂ 
ಮಾಡಬಾರದೆಂದೂ ; ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಕರ್ಮವು ಒಂಧಕವಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂದೂ 
ವೀಮಾಂಸಕರ ಮತ, ಆದರೆ ಈ ವಿಭಜನೆಯಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ತೊಡಕಿದೆ. 
ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕೆಲವು ಒಂಧಕ, ಕೆಲವು ಅಲ್ಲ ಎನುವಾಗ ಕರ್ಮದ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಸಂಶ:ುಗೊಳಿಸಿದಂತಾಗುವುದು ; ಇದಲ್ಲದೆ ಇವೇ ಒಂಧಕ, ಇವಲ್ಲ ಎಂದು 
ಸಾಧಿಸ.ವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗೆ, ಆಧಾರ ಯಾವುದು? ಕೆಲವಕ್ಕೆ ಪ್ರಣ್ಯಪ್ರಾಪ್ತಿ ಇದು 
ಅವು ಸತ್ಯ್ಯರ್ಮಗಳೆಂದೂ ಕೆಲವಕ್ಕಾಗಿ ಪಾಪ ತಗಲುವುದರಿಂದ ಅವು ಅಸತ್‌-- 
ಕರ್ಮಗಳೆಂದೂ ಹೇಳುವುದು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಗೀತೆಗನು 
ಸರಿಸಿ ಹಿಂದೆ " ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯದ ಪ)ೃಪ೦ಚ ' ಎಂಬ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
೫ 
ಗೀತೆಯ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಯು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲು 
ಬೇರೆಬೇರೆ ಪಂಥಗಳೊಡನೆ ಅದನ್ನು ಹೋಲಿಸಿ ಚರ್ಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಇನ್ನು ಆ 
ವೈಶಿಷ್ಠ್ಯ ವು ಯಾವುದೆಂಬುದನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಮೊದಲ ವರಾತೆಂದರೆ, ಕರ್ಮವು 
ಬಂಧಕ ಎಂಬ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಎಚಾರವೆ ಗೀತೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ತಪ್ಪಾಗಿರು 
ತ್ತಿದೆ. ಕರ್ಮವು ಬಂಧಕವೆನುವ ವೀವರಾಂಸಾಮತವು ಕೂಡ ಕೆಲವೆಡೆ ಕರ್ಮವು 
ಬಂಧಕವಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು. ಕೃಷ್ಣನು ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದೆ 
ಹೋಗಿ ಕೆಲವೆಡೆ ಅಲ್ಲ ಯಾವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಕರ್ಮವು ಬಂಧಕವಾಗಲಾರದು 
ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಕರ್ಮವು ವರಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿ ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನೇ ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ? ಅಹುದು. ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದಾಗ ಕೂಡ ಕರ್ಮವು ಎಂದಿಗೂ 
ಬಂಧಕವಾಗಲಾರದು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅದು ಹೇಗೆ? ಮಿಕ್ವವರೆಲ್ಲ ಕರ್ಮದ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು, ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಮಾನ ಸನ ಸಂಬಂಧ 
ವನ್ನೂ ತಪ್ಪಾಗಿ ಭಾವಿಸಿಕೊಂಡು ಕರ್ಮವು ಒಂಧಕ ಎಂಬ ತಪ್ಪು ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ 
ಬಂದಿದ್ದಾರೆಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಕರ್ಮವೂ ಕರ್ಮಫಲವೂ ಒಂದೇ ಎಂಬ 
ಮತ್ತು ಮಾನವನು ಈ ಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ಕರ್ತಾರನೆಂಬ ಎರಡೂ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ತಪ್ಪಾ 
ದುವು. ಇದು ಒಳ್ಳೆಯ ಕರ್ಮ ಇದು ಕೆಟ್ಟ ಕರ್ಮ ಎಂದು ವಿಂಗಡಿಸುವಾಗ 
ಕರ್ಮಫಲವನ್ನೆ ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ನಾವು ವಿಂಗಡಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ, ಕರ್ಮವನ್ನ ಲ್ಲ ಎಂಬು- 
ನ್ಸು ಮರೆಯಲಾಗದು. ಇದಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮಫಲವು ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ, 
ಮಾನವನಿಗಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನೂ ನಾವು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮದ ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಒಳಿತ.-ಕೆಡಕು ಎಂಬ ವಿಂಗಡವಿಲ್ಲ; ಬಂಧನದ 
ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಕರ್ಮದ ಫಲವು ಬಂಧನಕಾರಕವಾಗುವುದು. 
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ಕರ್ಮವಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಮಾನವನಿಗೂ ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕೂ 
ಸಂಬಂಧವೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳುವುದು ? ಕರ್ಮಫಲದ ಉಪಭೋಗದ ಅಧಿ 
ಕಾರವು ಜತನ ಮಾನವನಿಗೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವುದ.ಂಟು, ಕಾಣುವು- 
ದುಂಟು. ಇದಲ್ಲದೆ ಯಾವ ಕರ್ಮವನ್ನೂ ಫಲವನ್ನು ಮರೆತು ಮಾಡುವುದು 
ಮಾನವಸ ಓಭಾವವೆ ಅಲ್ಲ, ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮವೂ ಅಲ್ಲ. ಇಂತಹ ಮಾತುಗಳಿಗೆ 
ಜತ ಬಾಜು? ತ್ರ ಷ್ಣ್ಣನು ಕರ್ಮವು ವಶಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿ ಎಂದು ಹೇಳು 
ತ್ತಾನೆ. ತನ್ನ ನ್ನು ಮೀರಿದ, ತನ್ನಿ ೦ದ ಬೇರೆಯಾದ ಸಂಗತಿಗಾಗಿ ಮಾನವನಿಗೆ ಅಧಿ” 
ಕಾರವಿರುವುದು ಹೇಗೆ? ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ಅಜ್ಞ್ವಾನವಲ್ಲದೆ, 
ಅನೀತಿ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಜ್ವಾನವನ್ನಾ ಗಲಿ ನೀತಿಯನ್ನಾಗಲಿ ಬಣ್ಣಿಸು ವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು 
ನಾನು ಕರ್ತಾರನಲ್ಲ, ನನ್ನ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ' ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 

ಕರ್ಮಫಲಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ವಕಾನವನಿಗೂ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಸ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಯಾರೂ ಅವಸರದಿಂದ ಜಿಗಿಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
ಕರ್ಮವು ಜಗತ ಎನ್ನು ನಡೆಸುವ ಶಕ್ಕಿಯರಾಗಿದೆ, ವರಾನವನು ಜಗತ್ತಿನ ಒಂದು 
ಘಟಕ, ಅದಕಾಗಿ ಇ ಮಾನವನನ್ನು ನಡೆಸುವುದು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾ 
ಗುವುದು, ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾ ೦ತವನ್ಮು ತೋರ ನಮ್ಮ ಶರೀರವು ಸ ಸ್ಥಾನದಿಂದ 
ಸ್ಥ್ಧಾ ನಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಾದರೆ ಕಾಲ್ಗಳ ಶಕ್ತಿಯಿಂದಲೆ ಹೋಗುವುದು. ನಮ್ಮ 
ಟಾ ಶರೀರದ ಘಟಕ. ಬೆಮರಿದ ತಲೆಗೆ ಗಿಡದ ಬುಡಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆಗ 
ಅದು ಕಾಲ್ಲಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಲಾರದು, ಕೈಗಳ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುತ್ತ, ಹೋಗು 
ವ್ರದಾದರೆ ತನಗೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ತೊಂದರೆ. ಕಾಲ್ಗಳಿಗೂ ನನಗೂ ಏನೂ ಸಂಒಂಧ 
ವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವ ತಲೆ ತಪ್ಪುದಾರಿಗೆ ಬೀಳುವುದು ; ಅನೇಕ ಸಲ!ನನಗೆ ಬೇಡಾ 
ದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನನ ್ಶ್ನ್ನು ಪೂ ಕಾಲ್ಸ ಳು ಒಯನ್ಯವುವು ಎಂದು ಅಸ ಸಹಕಾರವನ್ನು ತಾಳಿ 
ದರೆ ಹರಿದ ಎಡ! ವುದು; "ಕಾಲ್ಗಳಿಂದಲೇ ನಡೆಯುವುದಕ್ಕೆ ತಲೆಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಯಾಕೆ? ಇಲ್ಲವಾದರೆ ನಡೆಯುವುದೆ ಶಕ ವಿಲ್ಲ. ಅದರಂತೆಯೆ 
ಜೀವೆನಪ ್ರವಾಹವನ್ನು ಸಾಗಿಸುವ ಮಾನವನಿಗೆ ಮತ್ತು ಸ್ಯ ಪ್ರವಾಹವನ್ನು 
ಸಾಗಿಸುವ ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 110 ಂಭೌಿತ. ಇಷ್ಟೆ ಕೆ--ಹಾಗೆ ಸ ಸಾಗಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಾತ್ರ ಮಾನವ್‌ ಕರ್ಮದ ಮೇಲೆಯೆ ಸಿರ ಎ ಕರ್ಮ ಬಿಟ್ಟರೆ ನಡೆಯು 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಕರ್ಮವನ್ನು ಹಿಡಿಯಲೇಬೇಕು, ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವಂತಿಲ್ಲ-- 
ಕರ್ಮಣ್ಯೇವಾಧಿಕಾರಸ್ತೇ ಮಾ ಫಲೇಷು ಕದಾಚನ--ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. (೨೨,೪೭) 

; ೩೬ 

ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ಮುಟ್ಟುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದ ಮಾತು ಎಷ್ಟರ 

ಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ಫು ನೋಡೋಣ. ಮೊದಲ ವಿಚಾರಕ್ಕೆಯೆ 


೧೫೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ.ಯೋಗ 


ಆ ಮಾತು ಅಷ್ಟೊಂದು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಿ ತೋರುವುದಿಲ್ಲ; ಸಯುಕ್ಕಿಕವಿರಲಿ, 
ಸಹಜ ಸುತ್‌: ಕೂಡ ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಿ 
ದರೆ ಫಲದ ಆಶೆಯಿಂದಲೆ ಮಾನವನು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುಹು ತ. 
ವುದು. ಫಲದ ಆಕೆ ಇಲ್ಲದೆ, ಫಲದ ಊಪಭೋಗವಿಲ್ಲದೆ ಮಾನವನ ಪೈೇರಣೆಯಾಗಲಿ 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹವಾಗಲಿ ಉದ್ಭವಿಸದು. ಇನ್ನು, ಕರ್ಮಫ ಫಲದ ಆಕಿ”"ನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ನಡೆಯಬೇಕ:ದ ಮಾನವಸಮಾಜದ ದೃಷ್ಟ್ವಾಂತಗಳು ಇಂದಿನ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅ 
ಬರುವವಲ್ಲ, ಅವನ್ನೆ ನೋಡೋಣ. ರಶಿಯಾದ ಸಮಾಜಮನಾದರಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ 
ತನ್ನ ಕರ್ಮಫಲದ ಆಸೆಗಾಗಲಿ, ಫಲಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಉಪಭೋಗಕ್ಕಾಾಗಲಿ ವೈಯಕ್ಕಿಕ 
ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಕಡೆಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸ್ಮಾತಂತ್ಯ ಕೆಸು! ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಡೆಗೆ ಆ ಸ್ವಾ ತಂತ ೫ ಉಪ ಪಜೋಗದಲ್ಲಿಲ್ಲ. ರಾಷ್ಟ್ರ ೨ಕ್ಕೌಗಿ ದುಡಿಯಲು 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ. ಸ... ರಾಷ್ಟ್ರ ದೊಡನೆಯೆ ಬೋ. ಅಧಿ- 
ಕಾರ. ತರ್ಕದಿಂದೇನೊ ಈ ಪ ಸ್ಥಿತಿ ಯೋಗ್ಯವೆನಿಸಿದರೂ ವ್ಯ ವಹಾರದಲ್ಲಿ ಅನಿಷ್ಟ 
ಕಾರಕ ಎಂದು ಅನೇಕರು ಜಿಕ ರೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ಜಪ ಗಳ್ಟು 
ವೈಯಕ್ಕಿಕ ಅಧಿಕಾರವಿರದಿದ್ದಕೆ ಆ ವ್ಯೆ ಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಅಷ್ಟೊಂದು 
ಅನುವು, ಸಾಹಸಬುದ್ಧಿ ಗೆ ಅಷ್ಟೊ ೦ದು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ದೊರೆಯ ವವ್ರದಿಲ್ಲವೆಂಬುದೆ 
ಈ ಅನೇಕರ ಆರೋಪ. . ತದ್ವಿ ರುದ್ಧ್ದ ವಾಗಿ ಧನಸತ್ಕೆಯ (0೩/016೬[19110) ಮಾಡರಿ 
ಯನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. ಕ ವದ ತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನಿಗೆ ತನ್ನ ಸಾಹಸದ ಫಲ 
ವನು ಸಭೋಗಿಸ ವೆ ಮೊದಲ ಅಧಿಕಾರವಿಜಿ ಈ ತಾಘ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ 
ದಿಂದಲೆ ಅವನು ಹೆಜ್ಜೆ ಚ್ಹಾಗಿ ಜಂ (ಜಿ ಮಾಡುವನು, ಅದರ ಮೂಲಕ 
ಅವನಿಗೂ ಅವನ ತರುವ ಭಾಜು ಅವನ ಸಮಾಜಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭವಿದೆ. ಇದೊಂದು 
ದೃಷ್ಟಾ ೦ತ ಮಾತ್ರ. ಇಂತಹ ತಿ ೦ತದಿಂದ " ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು 
ಮುಟ್ಟುವಂತಿಲ್ಲ' ಎಂಬ ಮಾತು ಇತಿಹಾಸದ ದೃಷ್ಟಿಯಿ,೦ದ, ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿಯ 
ದೃಷ್ಟಿ ಸ ಅವ್ಯವಹಾರ್ಯ ಎಂದು ತೋರು ತ 


ಇನ್ನೂ ಒಂದು ವಿಚಾರ. ಕರ್ಮಫಲ ಬಿಡಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸ ಸ್ವಭಾವ 
ವನ್ನೆ ಮ ಸು ಅಚಾಗುತ.ೆ.! ಮಾನವನು ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ 
ಯುಕ್ಕ ಪ್ರಾಣಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಮಾನವನಿಗೂ ಒಂದು ಯಂತ್ರಕ್ಕೂ ಯಾವ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಂತ್ರಕ್ಕೆ ದುಡಿಯುವು 
ದೆೊ:ಂದೇ ರೂಢಿ; ದುಡಿಮೆಖಿ:ಂದ ದುಡ್ಡು ಬರುವುದೆಂಬುದರ ಆಸೆ ಇಲ್ಲವೆ ವಿಚಾರ 
ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದೂ ಅದು ದುಡಿಯುವುದಲ್ಲವೆ? ಮಾನವನೂ ವಿಚಾರಶೂನ್ಯ 
ಯಂತ್ರನಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೂ ಈ ಮಾತು ಅನ್ತಯಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಮಾನವನಿಗೆ ವಿಚಾರಶಕ್ಕಿ ಇದೆ, ಭಾವನಾಶಕ್ತಿಯೂ ಇದೆ. ತನಗಾಗಿ ಜಗತ್ತಿನ 
ಬಂದರಲ್ಲ ಎಂಬ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಿಂದ ಮಾನವನು ಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವನು. 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೫ ೩ 


ಇಂತಹನು ಕರ್ಮಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆಂದರೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಹಾರಿಸಿ 
ಕೊಂಡಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲವೆ 
ಇಂತಹ ಆಕ್ಸೇಪಗಳಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನದು ಒಂದೇ. ಒಂದು ಖಂಡುತುಂಡವಾದ 
ಉತ್ತರವಿಜೆ, “ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡಲೇಬೇಕು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಫಲಾಶೆ ಎಂ'-:ದೆ 
ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಬಂಧನವಾಗಿದೆ' ಎಂದು. : ಯಾರಾದರೂ ಅದರ ಬಂಧನವನ್ನು 
ಮೀರುವೆವೆಂದರೆ, ಅನ್ನೊ ್ಟ೦ದು ಧ್ವೈರ್ಯವಿದ್ದವರು ಫಲಾಶೆಯಿಂದ ದುಡಿಯ 
ಬಹುದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುತ್ತಾನೆ. ಅದಕ್ಕೆ ತನ್ನದೇ ಉದಾಹರಣೆಯ ನ್ನ್ನೂ 
ಕೊಡುತ್ತಾನೆ ( ೩,೨೨). ಫಲಾಶೆಯು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಬುದ್ದಿಗೂ ಸಾಹಸವೃತ್ತಿ 1 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಕವಾಗಿದೆ. ಎಂದೆನುವಾಗ ಕ ಷ್ಟು ಅದೊಂದು ಬಂಧನ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಾನಲ್ಲ? ಅದು ಹೇಗೆ? ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಮೊದಲನೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನೆ 
ನೋಡೋಣ. . ಒಂದು ಕಡೆ ಸಾಮುದಾಯಿಕ (00018071510) ಪದ್ದತಿ, 
ಇನ್ನೊ ೦ದು ಕಡೆ ಧನಸತ್ತಾ ತ್ಮ (0೩010411500) ಪದ್ದತಿ. ಮೊದಲನೆಯದರಲ್ಲಿ 
ಸಾಹಸವೃತ್ತಿ ಕಡಮೆ, ಅದಕಾಗಿ ಪೈ ಗತಿಗಾಗಲಿ ಪ್ರಾಪ್ತಿ ಗಾಗಲಿ ಅನುವು ಕಡಮೆ 
ಎ೦ದು ಕಾಹು: ದೆಯಷ್ಟೆ. ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಪದ್ಧತಿಗಳಲ್ಲಿ ಇದೊಂದೇ ಭೇದ 
ವಿಲ್ಲ. ತುಸು ವಿವರವಾಗಿ ಜೋತಿಟುಖಿ ಗೌ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ಕಿಯ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಹೆಚ್ಚು ವುದು, ಇದಲ್ಲದೆ. ಸಾವಜಾಜಿಕವೃತ್ತಿ ಯೂ. ಸಾತ್ತ್ವಿಕವಾಗು 
ವ್ರದು. ತಾನು ಾಡಿದುದರ ಉಪಭೋಗ ಎಲ್ಲರೊಡನೆ. ವಿ ಕವರು ಮಾಡಿದುದರ 
ಉಪಭೋಗದಲ್ಲೂ ತನಗೆ ಅಧಿಕಾರ. ಅದಕಾಗಿ ಯಾವಾಗಲೂ ಯೋಗ್ಯ ರೀತಿಯ 
ಲ್ಲಿಯೆ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕಾರ್ಯಪ್ರವೃತ್ಯನಾಗ:ವನು. ತನ್ನ ಸುಖವೂ ಅನ್ಯರ ಸುಖವೂ 
ಒಂದನ್ನೊಂದು. ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದರಿಂದ. ಅವನ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೂ ಹೆಚ್ಚು ವುದು 
ಸುಖವೂ ಹೆಚು ವುದು, ಅದೇ ಧನಸತ್ಕಾತ್ಮಕ ಪದ್ಧತಿಯ ಮಾತು ಬೇಕೆ. ಅಲ್ಲಿ 
ಧನಿಕನು ಸಾಮು ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಎರಡೂ ಬೇರೆ ಇದು ತಿಳಿಯುವನು, ಅದಕಾಗಿ 
ತನ್ನ ಲಾಭವನ್ನೆ ಲಕ್ಷಿಸುವನು, ಅವಶ್ಯ ಬಿದ್ದರೆ ತನ್ತ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಅನ್ಯರು ದು8ಖ 
ದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕುಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಅದರ ಗೊಡವೆ. ಇಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೂಲತಃ 
ಅವನ ಸುಖವು ಕೇವಲ ಅನ್ಯರ ಸುಖದ ಮೇಲೆಯೆ ಅವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. 4” 


ಇದಲ್ಲದೆ ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ತನ್ನ ಹಿತಾಹಿತಗಳೇ ಯಾವಾಗಲೂ . ಪ್ರೇರಕವಾಗುವು 
ವೆಂದು ಹಟ ತೊಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ದೇಹ ಬಿಟ್ಟವ 
ರಿದ್ದಾರೆ. ಇಂದು ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಜೀವ ಬಿಡುವವರಿದ್ದಾರೆ; ಹೆಂಡತಿಯ ಮಾನಾಪ 
ಮಾಾನಗಳಿಗಾಗಿ ಕೊಲೆಯನ್ನು ಮಾಡಿ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅಭಿಮಾನ ತಾಳುವ ವೃತ್ತಿ 
. ಮಾನವನಲ್ಲಿದೆ; ಒಟ್ಟಾರೆ ಕೇವಲ ಮೈಯಕ್ಕಿಕವೆನಿಸದ ಧ್ವೇಯಗಳೂ ಮಾನವನಿಗೆ 
. ಪ್ರೇರಕವಾಗಿವೆ.. ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಮೈಯಕ್ಕಿಕವಲ್ಲದ. ಸಂಗತಿಗಳ ಪ್ರೇರಣೆಯೆ 
. ಪ್ರಗತಿಯ ದಾರಿಯನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಟ್ಟಿದೆ, ಅದಕಾಗಿಯೆ .ಕರ್ಮಫಲಾಶೆಯು 
೨೦--೪೫೭೦ 
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ಬಂಧನ ಅದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವುದು. : ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ದೇಶದ ಮುಂದಾಳಾಗಲು ನಾನು ಯತಿ ಸುವುದು, 
ನನ್ನ ದೇಶವೆ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮು೦ದಾಳು ಏನಿಸುವಂತೆ ನಾನು ಯತ್ನಿ ಸುವುದು 
ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆಯಲ್ಲವೆ? ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವ್ವದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು 
ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ನಾನೇ ಮುಂ೦ದಾಳಾಗಬೇಕು ಎಂಬ ಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಗ 
ಒಂದು ಕಡೆ ಮಿಕ್ಯುವರೆಲ್ಲ ಇದಿರುಗಡೆ ಎಂಬಂತಹ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಾಗುವುದು. ಈ 
ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಸೈ ರ್ಯಧ್ಭರ್ಯ ಸಮವಾಗಿ ಉಳಿಯುವ ಸಂಭವ 
2 ಯಶಸ್ಸು ದೊರೆಯುವ ಲಕ್ಷ್ಮಣವಿದ್ದರೆ ಯತ್ನ ಸಡಿಲಾಗುವುದು 
ವಿರೋಧ ಹೆಚ್ಚಾ ದರೆ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಸ ಕಡಮೆಯಾಗುವುದ ಆಶೆ,--ನಿರಾಕಿ, 
ದ್ರೇಷ- ಉನ್ಮಾ ಚ ಸೊಕ್ಕು- ಪುಕ್ಕ ಶನ ಇ೦ತಹ ಭಾವನೆಗಳಿಗೆ ಸಿಲುಕುವ. ಇದೇ 
ಬಂಧನ... ಫಲಾಶೆಯಿಂಡ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕ್ಜೆಯೆ ಧಕ್ಕೆ ತಗಲುವುದು ಎಂದು ಹೇಳ 
ಬಹುದು... ಅದೇ ನನ್ನ. ಎರಡನೆಯ ಯತ್ನ ದಲ್ಲಿಯ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಬೇರೆಯಾಗಿರು , 
ವುದು. ಅಲ್ಲಿ ನಾನೊಬ್ಬನೆ ಒಂದು ಕಡೆ ಚು ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇಲ್ಲ; ಜೊತಿಗೆ ಲಕ್ಸಾವಧಿ 
ದೇಶಬಾಂಧನರಿದ್ದಾರೆ; ನನೊ ಹ್ಠಬ್ಬನ ಆಶೆ- ನಿರಾತೆಗಳಿಂದ ನನ್ನ ಯತ ತೈ ಧಕ್ಕೆ 
ತಗಲುವಂತಿಲ್ಲ; ನನ್ನ ವ್ಯಕ್ಕಿತ್ವಕ್ಕೆ ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಹಾಯದಿಂದ ಕಳೆ ಕಟ್ಟುವು 
ದಲ್ಲದೆ ಕೆಲಸಗೇಡಿತನ ತಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ. ಇಂತಹ ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕೆ ಕಾರಣವೇನು? 

ಸಂಸಾರಿಗನ ದೃಷ್ಠಾ ಶ೦ತದಲ್ಲೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ತನಗಾಗಿ 
ದುಡಿಯುವವನು ತನ್ನ ಯೆ ಬೇಡಾಗುವನು, ಮಕ್ಕಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವವನು 
ವಿಕ್ಯುವರಿಗೂ ಬೇಕಾದವನೆನಿಸುವನು. ಯಾಕೆ? ಮೊದಲಿನವನ ಸ್ವಭಾವವು-- 

ಕ್ರಿ ತ್ತವು--ಆಶೆ-ನಿರಾಶೆಗಳಿಂದ ಬಂಧಿತವಾಗಿ ಅವನ ಶಕ್ತಿ ಕಡಡುಯಾಗುತ್ತ 

ಹೋಗುವುದು; ಎರಡನೆಯವನ ಸ್ನಭಾವವು ಸಾಗರದಂತೆ ಹರಿಯುವ ನದಿಗಳನ್ನು 
ನುಂಗಿಕೊಂಡು, ಸ್ಥಿರವಾಗಿ ನಿಂತು, ಬಿಸಿಲಿಗೆ ಕಾದರೂ ಮೋಡಗಳಿಗೆ ಕಾರಣ 
ವಾಗುವುದು. 

ಇವೆರಡೂ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಂದ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ೦ತೆ ಸುಖ-ಶಾಂತಿ 
ಹೆಚ್ಚು" ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಇಷ್ಟೆ, ಫಲಾಶೆ ಎಂದರೆ ವೈಯಕ್ತಿ ಕವಾಗಿ ಫ 
ವನ್ನು ಆಶಿಸುವುದು. ಎಂಬರ್ಥ. ಅದರಂತೆಯೆ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಕ 
ನಿಷ್ಟಯೋಜಕವಾಗಿ ದುಡಿಯುವುದು ಎಂಬರ್ಥವಲ್ಲ; ಸ್ವಾರ್ಥ ಕಡಮೆಮಾಡಿ 
ಕೊಂಡು ದುಡಿಯುವುದು, ಇಲ್ಲವೆ ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಪರಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಸಿ, ಬೆಳೆಯಿಸಿ 
ದುಡಿಯುವುದು ಎಂದರ್ಥ. ನಾವು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವ ಕಾರಣವೇನೆಂದರೆ ಸ್ನಾರ್ಥವು 
ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮರೆಯಲಾಗದು. ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಬೆಳೆಯಿಸಿ 
ದರೆ, ಸರಾರ್ಥವನ್ನು ಸ ಸ್ವಾರ್ಥದಲ್ಲಿಯೆ ಕೂಡಿಸಿಕೊಂಠಡರೆ, ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ತನದಿಂದ ವ್ಯವಹರಿಸಿದರೆ ಮಾನವನ ಸುಖ-ಶಾಂತಿ ಹೆಚ್ಚುವುದು ಅಥವಾ ಕರ್ಮದ 
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ಬಂಧನವೆ ತಪ್ಪುವುದು ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಂಧನವು ನಿಜವಾಗಿ 
ಕರ್ಮದ್ದಲ್ಲ, ಕರ್ಮಫಲದ್ದು ; ಆ ಕರ್ಮಫಲದೊಡನೆ ಕರ್ತಾರನಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿ 
ಸಂಬಂಧವೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ, ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಲ್ಲಿ ಸಿಕೊ೦ಡರೆ ಅದು ಅನೈಸರ್ಗಿಕವೆನಿ 
ಸುವುದು, ಬಂಧನವೆನಿಸುವುದು. ಅದಕಾಗಿ ಕ ಷ್ಮನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ-- 
ಮಾ ಕರ್ಮಫಲಹೇತುರ್ಭೂಃ--ಎಂದು. (೯ ೨,೪೭ ). 


ಷ್ತಿ 


ಕೃಷ್ಣ ಸನ ಈ ಯುಕಿ ಇವಾದಕ್ಕೆ ಅರ್ಜುನನ ಮನಸ್ಸು ಇನ್ನೂ ಒಪ್ಪಲೊಲ್ಲದು. 
ಕೆ ನ್ಚಿತರ ಬ್ರೂಹಿ ತನ್ಮೇ' ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ಅಂಗಲಾಚಿ ಚಜುಬಾರಡಿ ಕ್ರ ಸಷ್ಮನು 
ಬೇರೊಂದು. ವಿಚಾರಗೊಂದಲವನ್ನೆ ಎಬ್ಬಿಸುತ್ತಾನೆ. . ವಿಜಾರಗೊಂದಲವಲ್ಲದೆ 
ಮತ್ತೇನು? ಕರ್ಮಕ್ಕೂ ಕರ್ಮಫಲಸ್ಕೂ ಅತ್ಯಂತ ನಿಕಟವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗಲೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡು, ಆದರೆ. ಅದರ ಫಲವನ್ನು ಬಿಡು 
ಎಂಬುದೇನಿದೆ ? ಕರ್ಮವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮಫಲವಿರಲೇಜೀೇಕು; ಇನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳು 
ವಂತೆ ಕರ್ಮಫಲವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬಂಧನವಿರಲೇಬೇಕು. ಎಂದರೇನು! ಪ್ರತ್ಯಳ್ಸ ವಾಗಲಿ 
ಅಪ್ರತ್ಯಕ್ಚವಾಗಲಿ ಕರ್ಮವಿದ್ಯಲ್ಲಿ ಬಂಧನವಿದೆ ಎಂದಂತಾಯಿತಲ್ಲವೆ? ತರ್ಕದಿಂದ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಗೊಂದಲವನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ ಹಿಂದೆ ಅನೇಕರು ಕಂಡಂತೆ ಕರ್ಮದಲ್ಲಿಯೆ 
ಬ೦ಧನವಿದೆ ಎಂಒ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಬಾರದೇಕೆ? ಇನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವಂತಹ 
ಸ್ಥಿತಿ ಇದ್ದುದಾದರೂ ಅದರ ಉಪಯೋಗವೇನು ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಬೆಳಕಿಗಾಗಿ ಬೆಂಕಿ 
ಯನ್ನೆ ಹಿಡಿಯಬೇಕಾದ ಪ್ರಸಂಗ ಅದು. ಅದಕಾಗಿ "ಕರ್ಮದ ಸ್ವರೂಪ ಏನೆ 
ಇರಲಿ ಬಂಧನ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಕರ್ಮವನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡುವುದು ಸುಲಭ' 
ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು ವಾದಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅವನು ಹಾಗೆ ವಾದಿಸುವುದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. 
ಕಳ್ಳ ನು ಕದಿಯುವುದನ್ನು ಕಣ್ಣಾ ರೆ. ನೋಡಿದರೂ ಅದನ್ನು ತ್ಕ ಭು 
ಸಿದ್ದ ವತಾಡಲು ಚಂ. ಲ್‌ ಕೋರ್ಟಿಗೆ ಎಳೆತಂದವನು "ನಾನು ಕಳ್ಳತನದ 
ಜತ್‌ ಪವನ್ನೆ ಹೊರಿಸುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂದಂತೆ. 


ಅರ್ಜನನು '«ಕರ್ಮವೆ ಬೇಡ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಕ ಕೃ ಷ್ದ ನು ತಟ್ಟಿ ನೆ "ಉತ್ತರ 
ಕೊಡುತ್ತಾನೆ. ಅರ್ಜುನನು ಹೀಗೆ ಹೇಳುವನು, ಡು ತ ಕತೆ ಎಷ್ಣನಿಗೆ 
ಒಳೆಗಿಂದೊಳಗೆಯೇ ಉತ್ಕ ಬೆವಾದ ಇಜ್ಜೆ ಇದ್ದಿರಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಕು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅರ್ಜುನನ ಈ ಮಾತಿನ ಸ ರದಲ್ಲಿ ಕೃ ಪ ಹನ ಮಹತ್ವ್ವದ್ಧೊಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿದೆ. ಅಂದಿನ ವರೆಗೆ ಯಾರೂ ಹೇಳದ ಶಶಿ ಮಾತನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. 
ಕರ್ಮದ ವಿಷಯವಾಗಿ ಅಂದಿನವರೆಗಿದ್ದ ತಪ್ಪು ಅಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸರಿಪಡಿಸಿ 
ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಹೊಸ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅಂತಹ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಯಾವುದು? ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಎಂದೆಂದಿಗೂ ಬಿಡದು-- 
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ಎಂಬುದೆ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಇದೇನು ಹೊಸತು, ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿ 
ಸಿದ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳೆಲ್ಲ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲವೆ-ಇಎಂದು ಯಾರಾದರೂ 
ಸಂಶಯಗೊಳ್ಳ ಒಹುದು. ಆದರೆ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವ ಮಾತಿಗೂ ಮಿಕ್ವು ಸಂಪ್ರ 
ದಾಯಗಳು ಹೇಳುವ ಮಾತಿಗೂ ತತ್ವ,ದಲ್ಲಿಯೆ ವ್ಯ ತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದು . ಸೂಕ 
ವಾಗಿ ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಯುವುದು. " ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡದು? ಎಂದ 
ಹೇಳುವಾಗಲೂ ಮಿಕ್ಣು ಎಲ್ಲ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಆ ಕರ್ಮದ ಬಂಧನವನ್ಳು ಶವ್ಪಿ 
ಸಲು ಹಂಚಿಕೆಗಳನ ನ್ಪ ಹೇಳುವುವು. ಇ೦ತಹ ಹಂಚಿಕೆಗಳನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅವು 
ಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಹೀಗಿದೆ: ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡದಿದ್ದರೂ ಮಾನವನ್ನು 
ಒಯಸಿದಲ್ಲಿ, ಪ್ರಯತ್ನಿ ಸಿದಲ್ಲಿ-- ತಾನಾಗಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಬಹುದು. ನಿಷಿದ್ದ 
ಮತ್ತು ಕಾಮ್ಯಕರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡತಕ್ಕದ್ದು ಎ೦ದು ವಮೀವರತಾಂಸಕರು 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ ? ದುರಾಚಾರದ ಕೃತ್ಯಗಳನ್ನು ಬಿಡಬೇಕೆಂದು ಬುದ್ಧಪಂಥವು 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಇವರೆಲ್ಲರನ್ನೂ ದಾಟಿ ಸಂನ್ಯಾಸಪಂಥದವರು ಇಡಿಯ ಕರ್ಮ 
ವೆಂಬುದನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬಹುದೆಂದೂ ಸಂಸಾರದಿಂದಲೇ ನಿವೃತ್ತನಾಗಬೇಕೆಂದೂ 
ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ? 

ಈ ಪಕ್ಷವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುವುದೆ ಇಲ್ಲ. ಮೊದಲು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಒಳಿತು 

ಒಲ್ಲದುದು ಎಂಬ ಭೇದವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳು ವುದು ಯುಕ್ತವಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ 

ಅಭಿಪ್ರಾಯ ; ಅಂತಹ ಭೇದವು ಸ್ಥಿರವೂ ಅ ಇದಲ್ಲದೆ ಸಂನ್ಯಾಸಮಾಗದ 
ವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಸಂಸಾ ಸಾರವನ್ನು ಬಟ್ಟ ರೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟ ೦ತೆ ಎಂಬ ಕಲ ಸನೆಯೂ 
ತಪ್ಪು. ಯಾಕೆಂಡಕೆ3 ಕಪೋವಿಂಬುದು ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತು ವಲ್ಲ, ಬಳೆಗಿನ ಆಶಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮದ ಉಗಮವು ಅ೦ತರಂಗದಲ್ಲಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ "ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಇಜ್ಜೆ 
ಇದ್ದು ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಆಲಸ್ಥವಿದ್ದರೆ ಅದು ಸಂನ್ಯಾಸವಲ್ಲ, ಮಿಥ್ಯಾಚಾರ' 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ವರ್ಗೀಕರಣ 
ವನ್ನು ಮಾಡುವುದಿದ್ದರೆ ಅದನ್ನು ಕರ್ಮದ ಹ | ರು: ಮಾಡತಕ್ಕ ದ್ವಲ್ಲಸ 
ಅದಕ್ಕೆ ನಿವಿತ್ಕನಾದವನ ಮನೋರಂಗವನ್ನ ನುಲಕ್ಷ್ಮಿಸಿ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಈ ವಮನೋರಂಗದ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಸಕ್ವ ತು: ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಜ ಕ್ಸ 
ಸಾತ್ತ್ವಿಕ, ರಾಜಸ, ತಾಮಸ 2 ಮೂರು ಭೇದಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಲಾಗಿದೆ. 
( ನಾಸ ಗ ಕರ್ಮವೆಂಒದು ಒಳಿತೂ ಇಲ್ಲ, ಕೆಡಕೂ ಅಲ್ಲ; ತತ; 
ಗಳು ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿಗೆ, ವಾಸನಾತ್ಮಕ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ. ಆದುದರಿಂದ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅದು ಸಂನ್ಯಾಸವಾಗದು. ಎಂಬುದು. ಮೊದಲ 
ಸಂಗತಿ, ಇದನ್ನೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ 

ನ ಕರ್ಮಣಾಮನಾರಂಭಾನ್ಸೆಷ್ಕರ್ಮ್ಮಂ ಪುರುಷೋಂಶ್ನುತೇ | 

ನ ಚ ಸಂನೃಸನಾದೇವ ಸಿದ್ಧಿಂ ಸಮಭಿಗಚ್ಛತಿ ॥ (೩.೪) 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಶ ೧೫೭ 


ಎ೦ಬ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆ. "ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವುದೆ ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಸಂನ್ಯಾಸ 
ವಾಗಲಿಲ್ಲ, ಆ ಸಂನ್ಯಾಸದಿಂದ ಸಿದ್ದಿಯೂ ಲಭಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ' 


ಹಾಗಿದ ರೆ ಮನಸಿನಿಂದಲೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕೊಡಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಮನ 
ದೊಳಗಿನ ವಾಸನೆಗಳನ್ನೆ ಸುಟ್ಟೊಗೆದರೆ ಬಾಜಿ ಸಂನ್ಯಾಸ ಪ ಪ್ರಾಪ್ಮವಾಗಬಾರ 
ದೇಕೆ? ಸ ಸಂನ್ಯಾಸ ಪ್ರಾಪ್ತ ವಾಗುವುದು, ಆದರೆ ಕರ್ಮ "ಮಾತ್ರ ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಕೃ ಷ್ಥ್ಠನ ನ ಉತ್ಕರ. ಕರ್ಮವು ವಾಸನೆಗಳಿಂದ ರೂಪುಗೊಳ್ಳು ವುದೇನೊ 
ನಿಜ, ಡಕ 'ವಾಸಸೆಗಳಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಜೀಜುತು(ಕ್ಳು ಇಚ್ಚೆ 
ಇಲ್ಲದಾಗೂ ಮಾನವನು ಕರ್ಮದಲ್ಲಿ ತೊಡ ಬಜಿ ತತ್ತ ಎವನನ್ನು ನಾವು ಸಿ 
ಉದಾಹರಿಸಿರುವೆವಷ್ಟೆ. * ಇಂತಹ ಪ ಗಂತಗಳ ತೂ "ಚ್ಚಿನದೆಂದರೆ 
ಕರ್ಮವು ಒಂದು ಶಕ್ತಿ ಎಂಬ ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ... ಈ ಮಾತನ್ನು ಅವನು 
ಅನೇಕ ಸಲ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 

ನಶಿ ಕಶ್ಚಿತ” ಕ್ರಣಮಪಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಕತ್ಯಕರ್ಮಕೃತ್‌ | 

ಕಾರ್ಯತೇ ಹೃ್ಯವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವೈಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣೈಃ ॥ (೩,೫) 
ಪ್ರಕೃತಿಯು ಕೈಹಿಡಿದೆಳೆದು ವತಾನವನನ್ನು ರ್ಮಕ್ಯೆ ತೊಡಗಿಸುವುದು, 

ಪ್ರಕೃತೇಃ ಕ್ರಿಯವನಾಣಾನಿ ಗುಣ್ಣೆಃ ಕವರ್ತಾಣಿ ಸರ್ವಶಃ | 

ಅಹಂಕಾರನಿಮೂಢಾತ್ಮಾ ಕರ್ತಾ (ಅ) ಹವಿತಿ ಮನ್ಯತೇ || ( ೩,೨೭) 


ಕ್ರ ತನ್ನ ದೆಂದು ಮಾನವನು ತಾನೇ :ಕರ್ತಾರನೆಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತಾನೆ! 
ಎ೦ತಹ ವಂ (ಐ ಇ ಪ್ರಕೃತಿ: ನಿಜವಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮಾಡಿಸುವುದು. 
ಸದೃಶಂ ಚೇಷ್ಟತೇ ಸ್ವಸ್ಯಾ: ಪ್ರ ಕೃತೇಜ್ಞಾ ೯ನವಾನಪಿ| 


ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ಭೂತಾನಿ ಇಿಗ್ರಹಃ ಃ *0 ಕರಿಸೃತಿ || (೩, ೩೩) 
ಎಂತೆಂತಹರು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಕೈಗೊಂಬೆಯಾಗುತಿ, ರುವಾಗ ನಿಗ್ರಹ ನಡೆಯುವುದೆ? 

ಯದಹಂಕಾರಮಾಶ್ರಿತ್ಯ ನ ಜ್‌ ಇತಿ ಮನ್ಯಸೇ | 

ಮಿಶ್ಫೈಷ ಷ ವ್ಯವಸಾಯಸ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ತ್ವಾಂ ನಿಯೋಕ್ಸ್ಯತಕಿ |. (೧೮,೫೯) 


" ನಾನು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ? ಬಐ೦ಬುದು ಮುಗ್ಧ ವತಾನವನ ವಿಂಥ್ಯಾಹಂಕಾರ! 
ಪ್ರಕೃತಿ ಎಳೆಯುವುದು ಅವನನ್ನು ಮೂಗು ಹಿಡಿದು. 


ಹೀಗೆ ಕರ್ಮ ಇಲ್ಲವೆ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂಬುದು ಶಕ್ಕಿಯಾದುದರಿಂದ ಮಾನವನು 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಷಬೇಕೆಂದರೂ. ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಕ್ಕೂ 


ಇ. 


* ಫ್ರು ೪೪-೪೫ನ್ನು ನೋಡಿರಿ. 


೧೫೮ ಅರ್ಜುನ. ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವಿೀರಿ ಯಾರಾದರೂ ಹಟಿ ತೊಟ್ಟು ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲಳೇಬೇಕೆಂದರೆ ಜೀವವನೈ 
ಬಿಡಬೇಕಾದೀತು, ಬರಿಯ ಸಂಸಾರವನ್ನ ಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, 

ನೈವ ಕಿಂಚಿತ್‌ ಕರೋಮೀತಿ ಯುಕ್ತೋ ಮನ್ಯೇತ ತತ್ತ್ವವಿತ" | 

ಪಶ್ಶನ" ಶೃಣ್ವನ್‌ ಸ್ಪೃಶನ" ಜಿಘ್ರನ್‌ ಅಶ್ನನ್‌ ಗಚ್ಛನ್‌ ಸ್ಮಪನ್‌ ಶ್ರಸನ್‌ ॥ 

ಪ್ರಲಪನ* ವಿಸೃಜನ್‌ ಸಹ್ಣನ್‌ ಉನ್ಮಿಷನ್‌ ನಿಮಿಷನ್‌ ಅಪಿ | (೫,೮-೯) 

ಎ೦ದು ಕಣ್ಣೆವೆಯಿಕ್ಚು ವುದು-ಉಸಿರಾಡಿಸುವುದು ಕೂಡ "ಕರ್ಮ' 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹಟ ತೋಡುತ್ತಿರುವಾಗ ಕರ್ಮವೆ ಬೇಡ ಎಂದರೆ 

ಶರೀರಯಾತ್ರಾ ಸಿ ಚತೇನ ಪ್ರಸಿದ್ಧ್ಯೇದಕರ್ಮಣಃ | (೩,೮) 
ಶರೀರವನ್ನು ಕೂಡ ಸಾಗಿಸಲಾಗದು ಎಂದಂತಾಗಲಿಲ್ಲವೆ? 

ಕರ್ಮವು ನಮ್ಮನ್ನು ಬಿಡದೆಂಬ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮಾಡಲೇಬೇಕೆಂಬ 
ಹಟ ಯಾಕೆ? ಕೆಲವರು ಹೇಳುವಂತೆ ನಿಷಿದ್ದ ಇಲ್ಲವೆ ದುರಾಚಾರದ, ಅಥವಾ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸೊಪ್ಪದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲು ನಾವು ಯತ್ನಿಸ 
ಬಾರದೇಕೆ ? ಸ್ವಜನರ ರಕ್ತದಿಂದ ಅಭಿಷೇಕ ಮಾಡಿಕೊಳು ಡವ ಹಂಬಲವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಕೊಡಬಾರದೇಕೆ--ಎಂದು ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಇನ್ನೂ ಸಂದೇಹವಾಗಬಹುದು. ಆ 
ಸಂದೇಹಕ್ಯೂ ಕೃಷ್ಣನು ಸಯುಕ್ಕಿಕವಾದ ನಿವಾರಣೆಯನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ಬಿಡಲಾಗದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲು ಯತ್ನಿ ಸುವುದರಿಂದ ಯಾವ ಲಾಭವಿದೆ ? ಲಾಭ 
ವಂತೂ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ, ಆದರೆ ನಷ್ಠ ಓಮಾತ್ರ ಬೇಕಾದಷ್ಠಿ ದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ " ಯದ್ಯದಾಚರತಿ ಶ್ರೀಷ್ಠಸ್ತತ್ತದೇವೇತರೋ ಜನಃ ' ( ೩,೨೧) ಎಂಬ 
ಗಾದೆಯಂತೆ ತಿಳಿದವರು ಬಿಡಲೆತ್ತಿ ಸುವಂತೆ ತಜ್ಞರೂ ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡಲೆತ್ತಿ ಸು 
ವರು. ಯಥಾರ್ಥ ಜ್ಞಾ ನವಿಲ್ಲದ್ದಕ್ವ್ಯಾಗಿ ಕರ್ಮವು ಅನಿಷ್ಠ, ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಲು ಮಾತ್ರ 
ಯೋಗ್ಯವಾದುದು ಎಂದು ತಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವರು. ಶಕ್ಕಿ ಸಾಲದೆ, ಕರ್ಮ ಬಿಡದಂತಾ 
ಗಲು, ನಿರಾಶೆಯಿಂದ ನಿರ್ವಿಣ್ಣರಾಗಬಹುದು; ಇಲ್ಲವೆ ತಾವು "ಕರ್ಮಾಸಕ್ಕ'ರೆ 
ಆದುದರಿಂದ ಪಾಪಿಗಳು ಎಂಬ ಮನೋವೇದನೆ ಸನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. 
ಇದೆಲ್ಲ ಎಂತಹ ಅನಿಷ್ಟ! ಇದರ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಯಾರದು ? ಕಾಮಕ್ರೀಡೆಯು ಅನ್ಫೈ 
ಸರ್ಗಿಕ, ಪಾಪ, ತ್ಯಾಜ್ಯ ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹುಟಿ ಸಿದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಸೌಂದರ್ಯದ 
ನಿಯಮಕ್ಕೆ ಭಂಗ ತಂದಂತಾಗುವುದು ಎಂದು ಇಂದು ಕೆಲವರು ತಜ್ಞರು ಹೇಳು 
ವುದಿಲ್ಲವೆ? ಅಂತಹ ಪ್ರಸಂಗವೆ ಇದು ಕೂಡ. ಈ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಜಾಣ 
ನಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ಇದೆ ಎಂದೆ 


ನಮೇ ಪಾರ್ಥಾಸ್ತಿ ಕರ್ತವ್ಯಂ ತ್ರಿಷು ಲೋಕೇಷು ಕಿಂಚನ | 
ನಾನವಾಪ್ತಮವಾಪ್ತವ್ಯಂ ವರ್ತ ಏವ ಚ ಕರ್ಮಣಿ | 
ಯದಿ ಹೃಹಂ ನ ವರ್ತೇಯಂ ಜಾತು ಕರ್ಮಣ್ಯತಂದ್ರಿತಃ | 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯ ೧೫೯ 


ಮಮ ವರ್ತ್ಮಾನುವರ್ತಂತೇ ಮನುಷ್ಯಾಃ ಪಾರ್ಥ ಸರ್ವಶಃ | 
ಉತ್ಸೀದೇಯುಂರಿಮೇ ಲೋಕಾ ನ ಕುರ್ಯಾಂ ಕರ್ಮ ಚೇದಹಂ। 


(೩,೨೨- ೨೪) 


ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಆ. ದೃಷ್ಟಾಂತ ಕೊಡುವು 
ದಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ಕಾರಣವಿದೆ. ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವ ನೀತಿಯು ತೀರ 
ಹೊಸತು, ಅದರ ಮೊದಲ ಪ್ರಯೋಗ ತನ್ನ ಮೇಲೆಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಅರ್ಜುನನು 
ಹೆದರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ನೀತಿ ಹೊಸತೂ ಅಲ್ಲ, ಬರಿಯ ತಾತ್ಮ್ವಿಕವೂ ಅಲ್ಲ; 
ತಾನು ಮತ್ತು ಜನಕ ಮೊದಲಾದವರು ಈ ನೀತಿಯನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದಿರುವ 
ರೆಂದೂ ಎಂದಿನಿಂದಲೂ ಈ ನೀತಿ ನಡೆದುಬಂದಿದೆ (೪,೧-೩) ಎಂದೂ ಅದಕ್ಕೊಂದು 
ಪರಂಪರಠೆ ಇದೆ ಎಂದೂ ಕೃಷ್ಣನು ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. 


ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ತೋರಿಸಿ "ಮಾ ತೇ ಸ೦ಗೋ (ಅ) ಸ್ತು ಅ- 
ಕರ್ಮಣಿ (೨೨,೪೭) ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಅಕರ್ಮ 
ವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಕಲ್ಪನೆ ಮಾತ್ರ, ಕರ್ಮವೆಂಬುದು ಮೀರಿದ ಶಕ್ತಿ--ಎಂದು 
ಹೇಳುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಇನ್ನೂ ಒಂದು ವಶಾತನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. "ಕರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಮಾತ್ರ ನಿನಗೆ ಅಧಿಕಾರ ' ಎನುವಾಗ " ಸ್ವಧರ್ಮಮಪಿ ಚಾವೇಸ್ಸ್ಯ ನ ವಿಕಂಪಿತು 
ಮರ್ಹಸಿ ( ೨,೩೧) ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದು ಸ್ಮರಣೆಗೆ ಬರುವುದು... ಕರ್ಮವು 
ಅಧಿಕಾರಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ, ಕರ್ತವ್ಯವೂ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 


೮ 


ಕೃಷ್ಣನು "ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುವಾಗ ಒಂದು 
ಸಂಶಯ ಬರುವುದು. ಇದುವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯ 
ದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ಇಂತಹ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ ಇರುವಾಗ * ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂಬ 
ವಿಚಾರಕ್ಕೆ. ಆಸ್ಪದವಾದರೂ ಇದೆಯೆ? : " ಕರ್ತವ್ಯ] ಎ೦ದರೆ ಮಾಡತಕ್ಕ, 
ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದ ಕೆಲಸ ಎಂದು ಅರ್ಥವಾಗುವುದು. : ಕರ್ಮವನ್ನು ಬಿಡುವುದೆ 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎನುವಾಗ « ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದ ಕೆಲಸ' ಎಂಬ ಬೇರೆ ಕಲ್ಪನೆ ಯಾಕೆ? 
ಎಲ್ಲವೂ ಮಾಡಲೇಬೇಕಾದುದು. " ಇದು ಕರ್ತವ್ಯ' ಎನುವಾಗ " ಇನ್ನೊಂದು 
ಕರ್ತವ್ಯವಲ್ಲ' ಎಂದಾಗಲಿ, "ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕಿಂತ ಇದು ಮೊದಲು ಮಾಡಬೇಕಾ 
ದುಡು' ಎಂದಾಗಲಿ ಸೂಚಿತವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅನಿವಾರ್ಯವೆ ಆದಾಗ 
ಇಂತಹ ಸೂಚಿತಾರ್ಥಗಳಿಗೆ ಸಂದರ್ಭವಾದರೂ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಅದಕಾಗಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
" ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂಬುದು ಕರ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆಯಕಾದುದಲ್ಲ, ಇಲ್ಲವೆ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ೆ ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಊಹಿಸಬೇಕಾಗುವುದು* 


೧೬೦ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಇದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸಬಹುದಾದ ಒಂದು 
ತೊಂದರೆಯನ್ನೂ ನೋಡೋಣ. : ಕರ್ಮವು ಮಾನವನನ್ನು ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಅವನಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾದುದು ಎಂದರೇನು? ಪ )ತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೂ ಇಡಿಯ 
ಕರ್ಮವೆಂಬುದೆ ಅನಿವಾರ್ಯವೆ? "ಭೂತ-ಭಾವ-ಉದ್ಭವ-ಕರ' ವಾದಂಥ 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವಸನವನು ಮಾಡಿಯೆ ತೀರಬೇಕೆ ? ಹಾಗಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಅನವಸ್ಥೆ ಒದಗಬಹುದು; ಅನವಸ್ಥೆಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥ್ಯಾನವೆ ಇಲ್ಲ ಅದಕಾಗಿ ಇಲ್ಲಿ ಬೇರೊಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇದೆ, ಆದೇ "ಕರ್ತವ್ಯ ಶಿ 
ಎಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಕಾರಣ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನು. 

"ಕರ್ತವ್ಯ' ಶಬ್ದದ ರೂಢವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ, ಯಾವ 
ವಿಚಾರವಂತನೂ ಒಪ್ಪಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ರೂಢವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ, 
ಎಂದರೆ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದರೆ ಇದೇ ಎಂದು ಯಾವಾಗಲೂ ಹೇಳುವಂತಹ ಸ್ವಿರತೆ ಇಲ್ಲ, 
ಒಂದು ಕಾಲದಲ್ಲಿ ತಂದೆಯ ಸೇವೆ ಮಗನ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದ್ದಿತು ; ಇಂದು ಸಶಾಸ್ತ್ರೀ 
ಯವಾಗಿ ಮಕ್ವುಳನ್ನು. ಬೆಳೆಯಿಸುವದು ತಂದೆಯ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿದೆ. ದೇವಭಕ್ಕಿಯು ಒಮ್ಮೆ ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರಭಕ್ಕಿಯು 
ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನೆ ಮಾಡುವುದು ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬ 
ಕಾಲವಳಿದು.. ಬಹುಮತದವರು. . ಹೇಳಿದಂತೆಯೆ:. ನಡೆಯಬೇಕು ಏಂಬ ಕಾಲ 
ಬಂದಿಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದು ಒಂದೇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ ಒಂದೇ 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ತೋರುವುದು. ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದರ ಮೂಲ 
ಕಲ್ಪನೆಯೆ ತಪ್ಪಾದುದರಿಂದ ಇಂತಹ ಸಂದಿಗ್ಧ ಪ್ರಸಂಗ ಒದಗಿದೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ 
ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಅಳೆಯಲು, ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಲು ಹೊರಗಿನ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳಾಗಲಿ ಮಾನದಂಡಗಳಾಗಲಿ ಇರುವುದು ತಪ್ಪು. ಹಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ ಆ 
ಪ್ರಮಾಣಗಳೂ ವಾನದಂಡಗಳೂ ಕಾಲಾನುಸಾರವಾಗಿ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿಯೆ 
ಬದಲಾಯಿಸಿದಂತೆ ಕರ್ತವ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಬದಲಾಯಿಸುವುದು. ನಿಜವಾಗಿ 
ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಅದಕ್ಕೆ ನಿಕಟವಾಗಿ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕಾರಣದಿಂದ ಅಳೆಯಬೇಕು. ಆ 
ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಮಾನವನ ಯೋ ಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯ ತೆ. ಯೋ ಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಕರ್ತವ್ಯದ 
ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. . ಬಂದರೂ: ಅದು: ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿಯೆ: ಉಳಿಯುವುದು. 
"ನಿನ್ನನ್ನು ರಕ್ಸಿ ಸುವುದು ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ' ಎನುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ತನ್ನನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯಾದರೂ ಬೇಡವೆ? ತನ್ನ ಹೊಟ್ಟೆಗೆ ಗತಿ ಇಲ್ಲದ ತರುಣನು 
"ನಿನ್ನನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು ನನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂದು ವಚನಕೊಟ್ಟು ಶ್ರ ಮದುವೆಯಾಗು 
ವಂತೆ ಅಪಹಾಸ್ಯವೆನಿಸುವುದು. ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡುವುದು ತರುಣರ ಕರ್ತವ್ಯ 
ಎನುವಾಗ ತರುಣರಲ್ಲಿ ಅಭಿಮಾನ-ಜ್ಞ್ಯಾನ-ಶಕ್ಕಿಗಳಿದ್ದ ರಲ್ಲವೆ ಅರ್ಥ ? ಹೀಗೆ ತಿಳಿದು 
" ಕರ್ತವ್ಯ' ವನ್ನು ಯೋಗ್ಯತೆಯ. ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ ಆಳೆಯಜೇಕೆಂದು. ಕೃಷ್ಣನು 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತನ ೧೬೧ 


ಹಟತೊಬ್ಬಿದ್ದಾನೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೆ ಅವನಿಗೆ ಯೋಗ್ಯವಾದುದೆ ಅವನ 
ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸುವುದು. "ಯೋಗ್ಯ' ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿದರೆ ಅದರ ನಿರ್ಣಯದ 
ತೊಂದರೆ ಉದ್ಭವಿಸಬಹುದಲ್ಲ? ಅದಕಾಗಿ ಕೃಷ್ಣನು "ಯಾವನಿಗೆ ಯಾವುದು 
ಸಹಜವಾದುದೊ ಅದೇ ಅವನ ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಸಹಜವಾದ 
"ದೆಂದ ಮೇಲೆ ಅದಕಾಗಿ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇರುವುದು ಖಂಡಿತ. 

ತನಗೆ ಸಹಜವಾದುದೆ ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ಎಲ್ಲರೂ ತಿಳಿದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಎ೦ತಹ ಅನರ್ಥವಾಗಬಹುದು ? ಯಾಕೆಂದರೆ, ಹಿಂದೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿದಂತೆ ಭೀತಿ- 
ಲೋಭಗಳು ಮಾನವನ ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳು, ಅದಕಾಗಿ ಇವುಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತ 
ವಾದುದೆಲ್ಲ ಸಹಜವೆಂದು ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಬಹುದಲ್ಲ? ಈ ಅನಿಷ್ಟಸರೆಭವವು 
ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅವನು ಹೇಳುವುದನ್ನು --ಸಂದರ್ಭೋಪಾತ್ರ 
ವಾಗಿ--ಮುಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಆ ಮಾತನ್ನು 
ಬದಿಗಿಟ್ಟು ಈ ಸಹಜ-ಕರ್ತವ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಸಹಜವಾದುದು ಎಂತಹದೆ ಇರಲಿ, ಅದೇ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದು. ಚಿತ್ರ 
ಕಾರನು ಹಾಡಿದರೆ, ಹಾಡು ಗಾರನು ಕುಣಿದರೆ, ವಿರಸವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆ? ಯಾಕೆ? 
ಅದು ಅವರವರ ಕೆಲಸವಲ್ಲ ಎಂದು, ಕುಣಿಯುವುದು ಹಾಡುಗಾರನ ಕೆಲಸವಲ್ಲ 
ಎಂಬ ಮಾತನ್ನೆ ಹಾಡುವುದು ಹಾಡುಗಾರನ ಕೆಲಸ, ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂದು ಬೇರೆ ಶಬ್ದ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಈ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕೊಡುವಾಗ ಇನ್ನೊಂದು 
ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಬೇಕೆಂದಿದ್ದೇವೆ. "ಸಹಜವಾದುದು ಕರ್ತವ್ಯ' 
ಎನುವಾಗ ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. - ಕರ್ಮದಂತೆ 
ಕರ್ತವ್ಯದಲ್ಲೂ ಒಳಿತು-ಕೆಡಕು. ಎಂಬ ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಕರ್ತವ್ಯವೆಲ್ಲವೂ ಒಳಿತೇ, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು ಸಹಜವಾದುದು. ಇದೇ ಮಾತನ್ನು 


ಸಹಜಂ ಕರ್ಮ ಕೌಂತೇಯ ಸದೋಷಮವಿ ನ ತೃಜೇತ" | (೧೮,೪೮) 
" ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ದೋಷಯುಕ್ಕವೆನಿಸಿದಾಗಲೂ ಬಿಡಕೂಡದು ' 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಕರ್ತವ್ಯದ ಈ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ವಿಷಯ ಅಡಕವಾಗಿದೆ. ಸಹಜ 
ವಾದುದನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ ಮಾನವನಿಗೆ ಸ್ವಾರ್ಥದ ಅರಿವು ದೂರದಲ್ಲುಳಿಯು 
ವುದು, ಪ್ರಗತಿಯ ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದರಿವುದು, ತನಗೆ ಸಹಜವಲ್ಲದನ್ನು ಮಾಡುವು 
ದೆಂದರೆ ನಿರಾಶೆಯ ಭೂತವನ್ನು ಅಪ್ಪಿದಂತೆ. ಈ ಮಾತಿನ ಮಹತ್ತ್ವವು ಕೃಷ್ಣನ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆಂದೇ ಅವನು 
ಶ್ರೇಯಾನ್‌ ಸ್ತಧರ್ಮೋ ವಿಗುಣಃ ಸರಧರ್ಮಾತ್‌ ಸ್ಮನುಷಿ ತಾತ್‌ | 
ಸ್ವಧರ್ಮೇ ನಿಧನಂ ಶ್ರೇಯಃ ಪರಧರ್ಮೋ ಭಯಾವಹಃ ॥ (೩, ೩೫) 
೨೧--೪೫೭೦ 


ಕ್‌ 


೧೬೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಯಾನ್‌ ಸ್ವಧರ್ಮೋ ವಿಗುಣಃ ಪರಧರ್ಮಾತ್‌ ಸ್ವನುಷ್ಮಿತಾತ್‌ | 
( ೧೮,೪೭) 
ಎಂದು ಪುನರುಕ್ತಿಯಾಗಿ, ಅತಿಶಯೋಕ್ಕಿಯಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. "ಪರಥಧರ್ಮ' ತನಗೆ 
ಸಹಜವಾದುದಲ್ಲ ಆದುದರಿಂದ ಅದು ತನ್ನ ಕರ್ತವ್ಯವೇ ಅಲ್ಲ, 
ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಕರ್ತವ್ಯ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಅವಶ್ಯ. 
ವಾಗಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ "ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ'. 
ಲೋಕಸಂಗ್ರಹಮೇವಾಪಿ ಸಂಪಶ್ಯನ್‌ ಕರ್ತುಮರ್ಹಸಿ | (ಕ,೨೦) 


ಶ್ರ 


ಎಂಬಲ್ಲಿ" ಲೋಕಸಂಗ್ರಹವನ್ನೆ ನೋಡಿಯಾದರೂ ' ಎಂದು ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದುದಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಿದೆ. ಮತ್ತೆ ಯಾವ ಸಂಗತಿಗಳಿಗಾಗಿಯೂ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಕೇವಲ "ಲ ಲೋಕಸಂಗ್ರಹ ಒಂದನೆ ' ನೋಡಿ ಕರ್ತವ್ಯ ಮಾಡಬೇಕಾ 
ಗುವುದು ಎಂದು ತಾತ್ಪರ್ಯ. ಇಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ತ್ವ್ವದ್ದಾದ ಈ ಲೋಕ ಸಂಗ್ರಹ 
ವೆಂದರೇನು? " ಸಂಗ್ರಹ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ "ರಕ್ಷ್ನಣ' ಎಂಬರ್ಥವಿದೆ.* "ಲೋಕದ 
ರಕ್ಹ ಇವನ್ನು ನೋಡಿಯಾದರೂ ಕ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಉದ್ದೇಶವೇನು? ಎಲ್ಲರೂ 
ತಂತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮೂಡಿದರೆ ಲೋಕದ ರಕ್ಪಣವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಎಲ್ಲರೂ 
ತಂತಮಗೆ ಸಹಜವಾದುದನ್ನು ಮಾಡಿದರೆ ಲೋಕದ ರಕ್ಷ್ನಣವಾಗಬಹುದಾದ 
ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿವೆಯೆ ? ಕೃಷ್ಣನು ತನ್ನ ಅನುಭವದ ಒಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 

ಚಾತುರ್ವರ್ಣ್ಯಂ ಮಯಾ ಸೃಷ್ಟಂ ಗುಣಕರ್ಮವಿಭಾಗಶ; | (೪,೧೩) 
ಎ೦ಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಗುಣಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮ ಎಂದರ್ಥವಿದ್ದೆ. ಅದನ್ನೆ 

ಬ್ರಾಹ್ಮಣಕ್ಷತ್ರಿಯನಿಶಾಂ ಶೂದ್ರಾಣಾಂ ಚ ಪರಂತಪ। 

ಕರ್ಮಾಣಿ ಪ್ರನಿಭಕ್ತಾನಿ ಸ್ವಭಾವಪ್ರಭನೈರ್ಗುರ್ಣೈಃ॥ ( ೧೮,೪೧) 


ಎ೦ದು ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಸ. ಅವರವರ ಗುಣದಿಂದಾಗಲಿ ಅವರವರ ಕರ್ಮ 
ದಿಂಡಾಗಲಿ ಅವರ ವರ್ಣ ನಿಶ್ಚಿತವಾಗುವುದು ಎಂಬುದು ಕೃಷ್ಣನ ತಾತ್ಪರ್ಯವಲ್ಲ, 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಕೇವಲ ಗುಣಕ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ, ಆ ಮಾತನ್ನು 
ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ; ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಗುಣವೇ ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪುವ ಗುಣವು. 
ಅದಕಾಗಿ " ಗುಣದಿಂದಾಗಳಿ' ಎನ್ನದೆ "ಗುಣ-ಕರ್ಮ' ಎ೦ಬುದನ್ನು "ಗುಣದ 


*ಉದಾ : ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ ೮, ಶ್ಲೋ. ಕಿ೧೧ವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 
ನಿಗ್ರಹೇಣ ಚ ಪಾಪಾನಾಂ ಸಾಧೂನಾಂ ಸಂಗ್ರಹೇಣ ಚ 
ದ್ವಿಜಾತಯ ಇವೇಜ್ಯಾಭಿಃ ಪೂಯಂತೇ ಸತತಂ ನೃಪಾಃ ॥ 

1 ೧೮, ೪೨-೪ಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಕ ೧೬೩ 


ಕರ್ಮ! « ಗುಣಕ್ಕೆ ಸಹಜವಾದ ಕರ್ಮ ' ಎಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವುದು. ಸಹಜ 
ವಾದ ಕರ್ಮವನ್ನು ಮಾಡುವುದೆ ಯೋಗ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು 

ಸ್ವಭಾವನಿಯತಂ ಕರ್ಮ ಕುರ್ವನ್ನಾಪ್ಸೋತಿ *ಿಲ್ಬಿಷಂ || (೧೮,೪೭) 
ಎ೦ದು ಪರ್ಯಾಯದಿಂದಲೂ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 

ಆ೦ಂತೂ "ಕರ್ತವ್ಯ' ಎಂಬುದೊಂದು ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಮಾನವನ ಸಹಜಶಕ್ಕಿಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಲೂ ಲೋಕದ ಸಂರಕ್ಸಣೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ ಕೃಷ್ಣನು ಒಪ್ಪಿ 
ದ್ಹಾನೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹುಟ್ಟಿ ನಿಂದ ಮಾನವನು: ಅನೇಕ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು . 
ಹೊತ್ತುತಂದುದೇನೊ ನಿಜ. ಆದರೆ ಕರ್ಮದ ಮತ್ತು ಕರ್ತವ್ಯದ ನಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪ 
ಗಳನ್ನ ರಿತುಕೊಂಡರೆ ಆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಗಳು ಬಂಧನವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಮಾನವನನ್ನು ಸುರಕ್ಷಿ ತತೆಯಿಂದ ಪ್ರಗತಿಯ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಸಾಗಿಸುವುವು, 
" ಯುದ್ದ ಒಲ್ಲೆ' ಎಂದರೆ ಬಿಡದ ಕರ್ಮ, "ಯುದ್ಧ ಅನಿಷ್ಟ' ಎಂದರೆ ಸಹಜವಾದ 
ಕರ್ತವ್ಯ. 


೭, ಪ್ರಕ್ಕತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ 
೧ 


ಸಹಜವಾದುದೆ ಕರ್ತವ್ಯ ವೆಂದೂ ಕರ್ತವ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಸಿದ್ದಿ 
ಸುವ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ;ಲೋಕರಕ್ಟ ಣೆಯೂ ಒಂಡಾಗಿದೆ. ಎಂದೂ ಒಂದಿನ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದೆವಷ್ಟೆ. ಈ ಹೇಳಿಕೆಯಿಂದ ಈಗ ನಾವೇ ಹೇಗೆ ತೊಂದರೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿ ಕೊಂಡಿರುವೆವೆಂಬುದನ್ನು ವಾಚಕರ ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ ತಂಡುಳಕೊಡುವೆವು. 
ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ * ಲೋಜಭ-ಭೀತಿ-ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಮಾನವನಿಗೆ ಸಹಜವಾದು 
ವೆಂದೂ, ಆದರೆ ಆವೃತ್ತಿ ಗಳಿಂದ ಪ್ರೇರಿತನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ ಸಿದಸ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಳು ವರಾತ್ರ್ರ ವಾನ 
ವನಿಗೆ ಬಂಧನವಾದುವೆಂದೂ, ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಸ9ಗಾಗಿ ಮಾನವನು 
ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ತೊಡಕಿದ್ದಾನೆ ಐ೦ಂಬ ಮಾತು ಸಹಜವಾದ ಕರ್ತವ್ಯದಿಂದ ಲೋಕ 
ರಕ್ಷ್ಮಣೆಯಾಗುವುದು ಎಂಬ ವರಾತಿಗೆ ಹೊಂದುವುದು ಹೇಗೆ? ಹಗೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಇವೆರಡೂ ಮಾತಗಳು ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 
ಅಥವಾ ಮಾನವನ ಬಂಧನವೆಂದರೆಯೆ ಲೋಕರಕ್ಕ ಣೆ ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ? ಈ: 
ಮಾತಂತೂ ತೀರ ಅಸಂಬದ್ಧವಾಗಿ ತೋರುವುದು, 


ಮೊದಲು ಈ ತೊಡಕಿನಿಂದಲೆ ಮೋಕ್ಸವನ್ನು ಹುಡುಕೋಣ. ಲೋಭ- 
ಭೀತಿ-ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಾಗಿವೆ. ಎಂಬ ಮಾತು ನಿರ್ವಿವಾದ 
ವಾಗಿದೆ. ಸಹಜವೃತ್ತಿಗಳಿಂದ ಪ್ರಗತಿಯಾಗುವುದು ಎಂಬ ಮಾತನ್ನೂ ಹಿಂದಿನ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿಯೆ ವಿನರಸಿದ್ದೇವೆ. ಇಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ನಮ್ಮ ತರ್ಕ ನಿರ್ದುಷ್ಟವಾಗಿ 
ದ್ವರೆ ಪ್ರಗತಿಯ ಬದಲಾಗಿ ಬಂಧನ ಗಂಟುಬಿದ್ದಿತು ಎಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಪಾಡೇನು? 
ಈ ಸಂಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವಾಗ ಮಾನವನೆ ತಪ್ಪು ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿರ 
ಜಾ ಬು ಬರುವ್ರದು. ತಪ್ಪು ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿದ್ದಾದರೆ 
ಈ ಲೋಭ-ಭೀತಿ-ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ ಗುರಿಯು ಬಂಧನವಲ್ಲದೆ ಬೇರೊಂದಿರಬಹು 
ದೆಂಬ ಸಮಾಧಾನ ನಮಗುಳಿ ಯುವುದು. ಇಲ್ಲವೆ ಲೋಭ-ಭೀತಿ-ಸ೦ಪ್ರದಾಯಗಳು 
ಸಹಜವೃ ತ್ತಿ ಎನುವಾಗ " ಸಹಜ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದ ದ ಅರ್ಥವು ನಾವು ತಿಳಿದುದರಿಂದ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆಯಾಗಿರಬ ಸುದು, ಅದಕಾಗಿ ಸಹಜವಾದ ಕರ್ತವ್ಯದಿಂದ ಬಂಧನ 
ವಲ್ಲ, ಲೋಕರಕ್ಟು ಣೆ ಎಂದು ಕ ಷ್ಮನು ಹೇಳುತ್ತಿರಬಹುದು ! ಏನೆ ಇರಲಿ, ಸದ್ಯಕ್ಕೆ 


* "ಬೆಳವಣಿಗೆ ಎಂಬ ಬಂಧನ ' ಅಧ್ಯಾಯವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೬೫ 


ಈ ವಿಷಯವನ್ನು ಕೂಲಂಕಷವಾಗಿ ಪರ್ಯಾಲೋಚಿಸಿ ವಿವೇಚನೆಗೆ ಸುಸಂಬದ್ಧ ತೆ 
ಯನ್ನು ಒದಗಿಸಿಕೊಡುವುದು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. 
"ಸಹಜ? ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ನಾವು ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸು 
ತ್ತೇವೆ? ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ " ಸಹಜವೃತ್ತಿ' ಎಂದರೆ ಯಾವ ಅರ್ಥ? ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ, 
ಅಭ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದೆ, ಬುದ್ದಿ ಪೂರ್ವಕ ಪ್ರಯತ್ನವಿಲ್ಲದೆ ಯಾವ ವೃತ್ತಿಯು ಸ್ಫುಟ 
ಗೊಳ್ಳುವುದೊ ಅದೇ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎಂದು ಸಾವತಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. 
ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ, ಹಸಿವೆ-ನಿದ್ರೆಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. ಪ್ರಾಣಿಪ್ರಪಂಡದಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟಿ ದಾರಭ್ಯ ಇವೆರಡೂ ವೃತ್ತಿಗಳು ಕಂಡುಬರುವುವು. ಹಸಿವೆಯು ಸಹಜ 
ವೃತ್ತಿಯ ಉದಾಹರಣೆ ಎಂದು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು, ಲೋಭವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಅದರೊಡನೆ 
ಹೋಲಿಸೋಣ. ಚಿಕ್ಕು ಮಕ್ಕುಳಲ್ಲಿ ಎಳೆತನದಿಂದಲೂ ಲೋಭವೃತ್ತಿ ಕಂಡು 
ಬರುವುದು. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಲೋಭವು ಹಸಿವೆಯಂತೆಯೆ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎಂದು 
ಏನಬಹುದಲ್ಲ ? ವಿಚಾರ ಮಾಡಿದಂತೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವೆ ಹೆಚ್ಚಾಗುವುದು. ಕೇವಲ 
ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ದೊರಕಿಸುವ--ಎಂದರೆ ತನಗೆ ಅವಶ್ಯವೆನಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ದೊರಕಿ 
ಸುವ--ವೃತ್ತಿಗೆ ಲೋಭವೆನ್ನು ತ್ತಿದ್ದರೆ ಇಂತಹ ಲೋಭವು ಹಸಿವೆ ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ 
ಇದ್ದು ಹಸಿವೆಯಂತೆಯೆ ನಿರ್ವಿವಾದವಾಗಿ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎನಿಸಬಹುದಾಗಿತ್ತು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಒಣಗುವ ಬಳ್ಳಿ ಯಿ೦ದ ಕೂಗುವ ಕೂಸಿನ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗವೂ 
ಹಸಿವೆಯಾದೊಡನೆ ಅನ್ನ ವನ್ನು ದೊರಕಿಸಲು ಹವಣಿಸುವುದು. ಹಸಿದಾಗ ಅನ್ನ 
ದೊರಕಿಸುವ ವೃತ್ತಿ ಬೇರೆ, ಹೊಟ್ಟಿ ತುಂಬಿದಾಗಲೂ ಅನ್ನ ದೊರಕಿಸಬೇಕೆಂಬ 
ವೃತ್ತಿ ಬೇರೆ. ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ "ಲೋಭ ' ಎಂಬ ಶಬ್ದವನ್ನು ಎರಡನೆಯ 
 ವೃತ್ತಿಯನ್ನು--ಎಂದರೆ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿದಾಗೂ ಅನ್ನ ದೊಂಕಿಸುವ ವೃತ್ತಿ 
ಯನ್ಮ್ನು--ಸೂಚಿಸಲು ನಾವು ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತೇವೆ. ತನ್ನ ಕೈತುಂಬ ಗೊಂಬೆ 
ಗಳನ್ನಿ ಟ್ಟುಕೊಂಡು ಇನ್ನೊಬ್ಬರ ಗೊಂಬೆಗಳನ್ನು ಇನ್ನೂ ಬೇಡುವ ಕೂಸಿನ 
ವೃತ್ತಿಗೆ "ಲೋಭ' ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ : ಮನೆತುಂಬ ಹಣ, ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ ಊಟ ತನ 
ಗಿದ್ದರೂ ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಅರೆಹೊಟ್ಟೆ ಹಾಕಿ, ಕಡಮೆ ಕೂಲಿ ಕೊಟ್ಟು ತಾನು ಇನ್ನೂ 
ಧನವಂತನಾಗಬೇಕೆಂಬುವಗೆ "ಲಲೋಭಿ' ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ; ತನ್ನ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಜೀವಿಸುವ: 
ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ತನಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ದೇಶದಲ್ಲೂ ಜೀವಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ 
ಅವನ ಬದಲು ತನಗೆಯೆ ಬೇಕು ಎಂಬ ವೃತ್ತಿಗೆ ಬಕಾಸುರ ರಾಜನೀತಿ -- 
117001೩119102-- ಲೋಭದ ವೃತ್ತಿ ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ. ಹೀಗೆ ಅಧಿಕಾರ ಇಲ್ಲವೆ ಆವಶ್ಯ 
ಕತೆ ಇಲ್ಲದಾಗಲೂ ಒಡೆತನ ಬೇಕೆಂಬ "ಲೋಭ ' ವೃತ್ತಿ ಸಹಜವೃತ್ತಿ 
ಯಾಗಬಹುದೆ? ಎಂದಿಗೂ ಆಗದು-- ಎಂದೇ ಉತ್ತರ ಕೊಡಬೇಕಾಗುವುದು. 
ನೋಡಿದೊಡನೆಯೆ ಹಸಿವೆಯ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲೂ " ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವ ' (ಲೋಭ) 
ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಕಾಣುವುದು. ಹಸಿವೆ... ಎಂಬುದು. ನಿಜವಾಗಿಯೆು 
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ನಿಸರ್ಗದಿಂದ, ಬಂದ ವೃತ್ತಿ; ಅದಕಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರು 
ವುದು. ಆದರೆ ಈ "ಲೋಭವು ಬುದ್ದಿಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಕಂಡುಬರುವುದಲ್ಲದೆ 
ಮತ್ತೆಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ. ಹಸಿವೆ ಎಂಬುದು ಜೀವಿಯ ದೇಹರಚನೆಗೆಯೆ ಸಂಒಂಧಪಟ್ಟು 
ದಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ ಆ ದೇಹರಚನೆಯೊಡನೆ ಆನುವಂಶಿಕವಾಗಿ ಉಳಿದು ಬಂದಿದೆ. 
ಲೋಭವು ಹೊರಗಣ ಕಾರಣಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟುದು ; ಅದಕಾಗಿ ಅದು ಆನು 
ವಂಶಿಕವಾಗಿ ನಡೆದಿಲ್ಲ, ನಡೆಯುವ ಭರವಸೆಯೂ ಇಲ್ಲ,* ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ಬೇರೆ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ--ಹಸಿವೆಗೆ ಶಾಶ್ತತ ಸ್ವರೂಪ 
ವಿದೆ, ಲೋಭವು ಆನುಷಂಗಿಕವಾಗಿದೆ. ಅಂತೂ " ಸಹಜವೃತ್ತಿ ' ಎಂಬುದಕೆ, 
ಶಾಶ್ವತಸ್ತರೂಪವಿರುವುದೆಂಬ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಕೂಲವಾಗಿ ಲಕ ದಲ್ಲಿಡೋಣ. 
೨ 

ಲೋಭ (ಅದರಂತೆ ಭೀತಿ ಮತ್ತು ಸಂಪ ದಾಯ) ಆನುಷಂಗಿಕವಾದುದು, 
ಎಂದರೆ ಶಾಶ್ವತವಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅದು ನಿಜವಾದ ಸಹಜವೃತ್ತಿಯಾಗಲಾರದು 
'ಎಂದು ಮೇಲೆ: ತರ್ಕ. ಹೂಡಿದೆವಷ್ಟೆ. ಎಮರ್ಶಾಪಾಶ ಲೋಭದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡರೆ ನಮ್ಮ ತರ್ಕ ಸರಿಯಾದುದೆಂದು ಹೊಳೆಯುವುದು. 
ಯಾವನಾದರೊಬ್ಬನು ಲೋಭವೃತ್ತಿಯುಳ್ಳೆ ಕೈವನಾಗಿದ್ದಾನೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. ಅವನ 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವೇನು? ಅಥವಾ ಅವನ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ತಳಹದಿ ಯಾವುದು? ಉತ್ತರ 
ವನ್ನು ಸುಲಭದಲ್ಲಿಯೆ ಕಾಣಬಹುದು. "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ, "ನಾನು ' 
ಎಂಬುದರ ಜ್ಞ್ಯಾನ ಇದೇ ಆ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ತಳಹದಿ, ಈ "ನಾನು' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯಾದರೂ ವಿಶಿಷ್ಠ ಒವಾದುದೆ, ಕೇವಲ " ನಾನು' ಎಂಬ ಜ್ಞಾನಕ್ಕಿಂತ "ನೀನು 
ಅಲ್ಲದೆ ನಾನು' ಎಂಬ ಜ್ಞ್ಞಾನನೆ ಇಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು. ಇನ್ನೊಬ್ಬ 
ನಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ಬೇರೆಯಾಗಿರಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವವನೆ ಲೋಭವೃ ತ್ತಿಯ ನೆಲೆಯಾಗುವನು. 
ಇನೊ  ಬೃನಿಗಿಂತ ತಾನು ಬೇರೆ ಸಾ ಬಾ ಬೇರೆ ಎನಿಸುವಂತಹ 
ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವನು ; ಆಕಿ-ನಿರಾಶೆ, ಸುಖ-ದು8ಖ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗೆ ಒಳ 
ಗಾಗುವನು; ಕ್ರಮೇಣ ಲೋಭವು ಬಲಿಯುತ್ತ ನಡೆಯುವುದು. ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
` ಯನ್ನು, ಇಂತಹ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯನ್ನು 
ಲೋಭಃ ಪ್ರವೃತ್ತಿರಾರಂಭಃ ಕರ್ಮಣಾಮಶಮಃ ಸ್ಪೃಹಾ|। (೧೪,೧೨) 


ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಚಿತ್ಪಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಲೋಭವು ನಿಜವಾಗಿಯೆ 
ಹೀಗಿದ್ದ ರೆ 4: ನಿವಿತ್ಕವಾಗಿ ಮಾನವನು ಜ್ಜ ಚ್ಹಾಗಿ ಬಂಧನದಲ್ಲಿ ಬಿಗಿಯಲ್ಪಡು 
ವುದು ಆಶ್ಚರ್ಯವಲ್ಲ. 


ಆಧುನಿಕ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು ಇದೇ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ 7101811025 ಮತ್ತು 1000080025 
ಎಂದು ವಿಭಾಗ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವರೆಂದು ಎಲ್ಲಿಯೋ ಓದಿದ್ದು ಈ ಲೇಖಕರ ಸ್ಮರಣೆಯನ್ಲಿದೆ, 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೬೭ 


ಲೋಭವೃತ್ತಿಯ ಪ್ರಸಾರವು ಹೀಗಾಗಲು ಕಾರಣವೇನೆಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ಅದರ ತಳಹದಿಯೆ ತಪ್ಪಾಗಿದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. . * ನಾನು ' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಅದರ ತಳಹದಿ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಈ ಕಲ್ಪನೆ ಜೀವಿಗಳು ಬುದ್ದಿ 
ಮೆಬ್ಬಲಸ್ಟು ಮುಟ್ಟಿ ದಾಗ ಮಾತ್ರ ಬರುವು ದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಾಗಿ 
ಟು ಶಕೊಂಡೇ ನಾವು ಈ ಚರ್ಚೆಯನು ನಡೆಸುತ್ತಿದೆ ಷೆ. 0 ಇಲ್ಲವೆ 
"ನನ್ನ ದು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ಸಹಜವೃತ್ತಿ ಎನಿಸುವಷ್ಟು ಬುದ್ಧಿ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆದರೂ ಆ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗೆ ನಿದ್ದಷ್ಟ ಸ್ತರೂಪವಿಲ್ಲ, 
ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಮಗುವೊಂದು "ನಾನು, ನನ್ನ ದು ಎನುವಾಗ ಆ 
ಮಗುವಿಗೆ ತನ್ನ ಸೈಯೊ, ಬಾಯಿಯೊ-- ಪ್ರಸ್ತುತವಾದ ಒಂದು ಅವಯವ 
ಮಾತ್ರವೆ--" ನಾನು” ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವೆನಿಸುವುದು. ಸಂಸಾರಿಗನು " ನಾನು? 
ಎಂದಾಗ ಅವನು-ಅವನ ಹೆಂಡತಿ-ಅವನ ಮಕ್ಕಳು ಇವರೆಲ್ಲರ ಸಮಾವೇಶವಾಗು 
ವ್ರೆದು ಆ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ, ಹಿರಿಯನೊಬ್ಬನು ? ನನ್ನದು' ಎಂದಾಗ ಅವನು ವಾಸ 
ವಾಗಿದ್ದ ಇಡಿಯ ಹಳ್ಳಿಯ ಜನವೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟವಾಗಬಹುದು. ಒಂದು 
ವೇಳೆ ಹೆಂಡತಿಯೊಡನೆ ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಸಂಸಾರಿಗನು " ನಾನು, ನನ್ನದು' 
ಎಂದರೆ ಆಗ ಆ ಹೆಂಡತಿಯೊಬ್ಬಳನ್ನು ಳಿದು ಮಿಕ್ಕುದರ ಸಮತಾವೇಶವಾಗುವುದು 
ಆ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ... ಅದರಂತೆಯೆ ಮನೆಯಲ್ಲಿ "ನಾನು ' ಎನುವಾಗ ಮೀಸೆಗೆ ಹುರಿ 
ಹಾಕುವ ಗ೦ಡನಾದರೆ, ಆಫೀಸಿನಲ್ಲಿ " ನಾನು' ಎನುವಾಗ ಅವನೇ ಕೂಲಿಯ 
ಕಾರಕೂನನೆಂದು ಅಭಿಪ್ರೇತನಾಗುವನು! ಇದೆಂತಹ ಕಲ್ಪ ನೆ! ಕಾಲ-ದೇಶ-ಸ೦ದ 
ರ್ಭಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸ ನವುದ ಹೀಗಿರುವಾಗ 
ಇ೦ತಹ ಅನಿರ್ದಿಷ್ಟ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಲೋಭವೃತ್ತಿಗೆ ಸ್ಕಿರತೆ ಬರುವು 
ದಾದರೂ ಹೇಗೆ ? 

ಇ೦ತಹ ಲೋಭವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಉದ್ದವಿಸಿದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಸ್ವರೂಪ ಎಂತಹ 
ದಾಗಬಹುದೆಂದು ವಿವರವಾಗಿ ಹೇಳುವ 'ಎವತ್ಯಕತೆಯೆ' ಇಲ್ಲ. ಬ್‌ ಉದಾ 
ಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಇಂದು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ದೇಶಾಭಿಮಾನ ಜಾಗೃತ 
ವಾಗಿದೆ. . " ನಮ್ಮ ಭಾರತ, ಭಾರತವು ನಮ್ಮ ದೇಶ' ಎಂದು ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಗಿ, 
ಕುಣಿದು, ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೂ ಭಾರತವು ಇನ್ನೂ 
ಪರಕೀಯರದೆ ಆಗಿದೆ. ಯಾಕೆ? ನಮ್ಮ ದೇಶಾಭಿಮಾನವು ಲೋಭವೃ ತ್ತಿಯಿಂದ 
ಪ್ರೇರಿತವಾಡುದು, " ನಾನು-ನನ್ನದು. ಎಂದು ಮೇಲೆ ರವರಿಸಿಕಾತ್‌' ಕಲ್ಪನೆಯ 
ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತುದು. ಅದಕಾಗಿ ಆಗಿರುವುದೇನು? " ನಮ್ಮ ಭಾರತ' 
ಎನುವಾಗ ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಪಕ್ಸ ಕ್ಕೆ, ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗೆ, ಕೆಲವರು ತಮ್ಮ 
ಲಾಭೋದ್ಯಮಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಭಾರತವು ಸೊತ್ತಾಗಿದೆ ಎಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ, 
" ನೀನು ಅಲ್ಲದ ನಾನು” ಎಂಬ ಸಲ್ಪನೆಯೆ ಇದೆ ಇಲ್ಲಿಯಾದರೂ, ಇದೇ ಕಲ್ಪನೆ 


೧೬೮ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಇದ್ದ ಇನ್ನೊಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ೧೯೧೮ರ ಮಹಾಯುದ್ಧದ 
ತರುವಾಯದಲ್ಲಿ » ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ರ | ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಹರಡಬೇಕೆಂಡೂ, ಪರಸ್ಟ ರ 
ಶತು ಶತ್ತಭಾವ ಆಯೆ ಬೇಕೆಂದೂ "ರಾಷ [ಎ ಸ೦ಘ' (16೩86 01 11೩1075) ಎಂಬ 
ಸಂಸ್ಥೆ ಅಸ್ಕಿ ತ್ತ್ವ ದಲ್ಲಿ ಬಂದಿತು. ಅದು " ನಮ್ಮ 4 ಸಂಸ್ಥೆ ಮಾಯಿತು, * ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ' 
ಹಿತದ. ಗಟಾರು! ಕೊನೆಗೆ: "ನಾವು ಎಂದರೆ 46 ಎಂಬುದರ 
ನಿರ್ಣಯವಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರ ಸಂಘದ ಪೃಥಕ್ವುರಣವೆ ಆಯಿತು! ಇವೆರಡು ಉದಾ 
ಹರಣೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ದೇಶಾಭಿಮಾನವಾಗಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರ_ಸಂಘವಾಗಳಿ 
ಅನಿಷ್ಟ ವಾದುವುಗಳು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. : ಕೆಸರಿನಿಂದ ಮನೆ ಕಟಿ ಸ: ಆಮೇಲೆ 
ಮನೆಯನ್ನೆ ದೂಷಿಸುವುಡು ತಪೆ ಸನಿಸುವಂತೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಎರಡು ಗತಿಗಳ 
ಬುನಾದಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಆಸ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನ ದೂಷಿಸಿದರೆ ತಪ್ಪೆನಿಸುವುದು. "ನಾಸು- 
ನನ್ನ ದು' ಎಂಬುದರ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆ ಅನೇಕ -- ವುಖವಾಗಿದ್ದರಿಂದ ನಾವು ಈ 
ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಬೀಳುತ್ತೇವೆ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಮೊದಲು ಲಕ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗಿದೆ. 


ತ್ತಿ 


ಕಾಲ-ದೇಶ-ಸಂದರ್ಭಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ " ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆ ಹೇಗೆ 
ಅನಿಶ್ಚಿತವಾದುದು ಎಂಡು ಇದುವರೆಗೆ ನೋಡಿದ್ದಾಯಿತು, ಆದರೆ ಈ ಅನಿಶ್ಚಿತತೆ 
ಯನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲು ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ ಕಾರಣಗಳಿವೆ ಎಂಬುದು 
ಸೂಕ ಸಿ ವಿಚಾರವರಾಡಿದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಬರು ಪ್ರಮ, ಇದುವರೆಗಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಳಲ್ಲಿ 
ತನ್ನನ್ನು ಅನ್ಕ `ರೊಡನೆಯೆ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ನೋಡಲಾಗಿದೆ. ಈಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ನ್ಫ್ಟು 
ತಾನೇ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳ ಲ್ರಿ! ನಾನು-ನನ್ನ, ದು' ಎನುವಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ಯು ಏನನ್ನು ದ್ದೇ 
ಶಿಸಿಆ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತಾನೆ? " ನಾನು' ಎಂದರೆ ತನ್ನ ದೇಹವು 
ಅಭಿಪ್ರೇತವಾಗುವುದೊ? "ನನಗಿದು ಸೇರುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಹೇಹವೊ 'ಮನಸ್ಸೊ 
" ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಸಮೂವಿಷ್ಟ ವಾಡುದು 1 * ನಾನು ಎಚ್ಚತ್ತೆ ' ಎನು 
ವಾಗ ಯಾವ ಕಲ್ಪಕೆ? " ನಾನು' ಕ ಚಲನವಲನೆಗಳಿಗೆ ಕಾರಣವೆನಿಸಬಹು 
ದಾದ ಕಣ್ಣೊ, ಅವಯವಗಳೊ-- ಇಲ್ಲವೆ ಕೇವಲ ಚಲನವಲನವೆಂಬ ಶಕ್ತಿಯೊ? 
ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಪ ಶ್ನೆ ಗಳನ್ನು ನಾವು ಕೇಳಬಹುದು. ಅವುಗಳಿಗೆ ಹೇಳಬಹುಡಾಡ 
ಉತ್ಸರಗಳನ್ನೂ ಸ. "ನಾನು' ಎಂದರೆ ದೇಹ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇದ್ದರೆ, 
ಇಂತಹದೆ ದೇಹಸ್ಯ "ನಾನು ಎನುವುದು ಹೇಗೆ? ದೇಹವತಾತ್ರವೆ " ಸಾನು' 
ಎನಿಸುವಾಗ ಬೇಕಾದ ದೇಹಕ್ಕೆ ಆ ಕಲ್ಪನೆ ಯಾಕೆ ಅನ್ಪಯಿ ಸಬಾರದು? ಅಷ್ಟೆ 
ಎತ್ವರ, ಅಂತಹವೆ ಅವಯವಗಳು, ಅದೇ ಬಣ್ಣ ಇದ್ದ ದೇಹಗಳಿಗಾದರೂ ಅನ್ವ ಯಿಸ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರೆ "ದೇಹ ' ಎಂದರೆ " ನನ್ನ ದೇಹ `' ಎಂದೇ ಜ್‌ ಬ್ಲ 
ಬಹುದು, 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೬೯ 


" ನನ್ನ ದೇಹ' ಎನುವಾಗ " ದೇಹ ' ಬೇರೆ, " ನಾನು ' ಬೇರೆ, ದೇಹ ಎಂದರೆ 
ನಾನು ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸ ಸ್ಪ ಷ್ಟ ವಾಗುವುದು. ' ಹಾಗಾದರೆ " ನನ್ನ ದೇಹ ಎಂದು 
ಹೇಳುವವರು ಯಾರು? ಬುದ್ದಿ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವುದೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ. ' "ಯಾವ 
ದೇಹದ ಇಷಾ ಶನಿಷ್ಟಗಳು ನನಗೆ “ತಿಳಿಯುವವೂ ಆ ದೇಹ ನನ್ನದು ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು 
ಬುದ್ಧಿ ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲ? ಒಪ್ಪೋಣ. ಹಾಗೆಂದರೆ " ಜ565 ' ಎಂಬುದನ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿ 
ಎಂದು ಅರ್ಥ ಕೊಟ್ಟಿ ೦ಕಾಯಿತು. ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಇದೇ ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥ 
ಎಂದು ಷೀಳಿಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಬುದ್ದಿ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ "ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೆ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ತಿರುಗು ವುದು. ಆದರೆ ಇಲ್ಲಿಯೂ 
ಮೇಲಿನಂತೆಯೆ ಸರಾಚುಬಕುಪ್ರನತ, ಇಂತಹದೆ ಬುದ್ದಿ ಎಂದು ಹೇಳುತ% 
ಹೇಗೆ? ಒಂದು ಮಗುವನ್ನು ಹೊಡೆಯುವಾಗ ಮತ್ತೊ ೦ದು ಮಗು ಹೆದರಿ 
ನಡುಗುವುದು. : : ಒಂದು ಮಗುವಿನ ದೇಹದ ಇಷ್ಟಾ ನಿಷ್ಟ ಗಳು. ಇನ್ನೊ೦ದು 
ಮಗುವಿನ ಬುದ್ದಿ ಗೂ ತಿಳಿಯುವುದು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ನನ್ನ ನ್ನ್ನ ಹೊಡೆದರು ' 
ಎಂದು ಇಬ್ಬ ರೂ ಮಕ್ಕಳು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಹೀಗೆ ಏಳಬಹುದಾದ ಸಂಶಯ 
ಗಳಿಗೆ ಅ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು ಹೇಳಬಹುದು, " ನಾನು” ಎಂಬ ಅರಿವು ಯಾವ : 
ಬುದ್ದಿಗೆ ಬರುವುದೋ ಅದೇ ಬುದ್ದಿ ಎಂದು ಅರ್ಥ, ಬೇಕಾದ ಬುದ್ದಿ ಅಲ್ಲ ಎಂದು. 
ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುವುದೆಂದರೆ ಚಸುಶಿನ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಭಾರದ ಬಂಡಿಯನ್ನು ನಡೆಸಿ 
ದಂತೆ ಆಗುವುದು; ಎಳೆಯಲು ಹೆಜ್ಜೆಚ್ಚು ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದಂತೆ ಉಸುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಹೆಜ್ಜೆ ಚರ್ಚಿ ಈುಸಿಯಬೇಕಾಗುವುದು. ' 


" ಯಾವ ಬುದ್ದಿ ಗೆ.ನಾನಂ ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ಬರುವುದೊ' ಎನ್ನು ವುದು 
ಫ್ರೇವಲ ಹಂಚಾಕಗಳಂದಲಜೆನಸತಪುದ ಯಾಕೆಂದರೆ, ಸ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಾನು ' ಎಂಬು 
ದರ ಅರ್ಥವನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ, ನಾನು ಎಂದರೆ ಬುದ್ದಿ ಎಂಬ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ 
ಮುಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ ; ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಆ ಬುದ್ಧಿಗೆ (ನಾನು ' ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ಆಗಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಮಲಗಿದಾಗ ಚಿವುಬಿದ್ದು ಲಕ ಕ್ಸ ಬಾರದಿದ್ದ ರೆಆಗ 
ಬುದ್ದಿಯ ಸಮಾಧಾನವೇನು ? ದೇಹಕ್ಕೆ ಅನಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ, ಆದರೆ ಬುದ್ಧಿಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. 
ಚಿವುಬಿದವನಿಗೆ ವತಾಶ್ರ ತಿಳಿದಿದೆ. . ಆಗ ಎಚ್ಚೆ ಶಿ ವನು « ನನ್ನನ್ನು ಚಿವುಟಿರುವೆ' 
ವನಬಹುದೆ? ಹೀಗೆ ನೋಡಿದರೆ ದೇಹ ಬು ಬುದ್ದಿ ಇರೆರಡೂ ಕೂಡಿದ್ದಲ್ಲಿ 

" ನಾನು” ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಬರುವುದು ಎಂದೂ ಜಳ ಬಾರದು. ಇಳಾ ಗಾಜಿ 
" ನಾನು ' ಎಂಬ ಸಲ್ಪನೆಗೆ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲವೆ? 

ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಅನ್ಯವ್ಯತಿರಿಕ್ಕತೆಯ-- 
ಎಂದರೆ ಇನ್ನೊ ೦ದರಿಂದ ತಾನು ಭಿನ್ನ ಎಂದು ತೋರಿಸುವ--ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತಿದೆ, ಇನ್ನೊ ಬ್ಬರಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯದಿದ್ದ ದೇಹ, ಇನ್ನೊ ಬ್ಬರಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದ 


ಬುದ್ಧಿ ಏಂಬ ತುತ ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಯ ಾಚಎಳಗತ: ಆದರೆ ಇನ್ನೊ ಶ್ರ 
ಗಂ 


೧೭೦ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ದೃಷ್ಟಿ ಯಿ೦ದ ನೋಡಿದರೆ ಅನ್ಯವ್ಯತಿರಿಕೃತೆ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ತೋರುವುದು. 
ದೇಹವೆ ಆಗಲಿ, ಬುದ್ದಿ ಯೆ. ಆಗಲಿ ಒಂದರಿಂದೊಂದು ( ಎಂದರೆ ದೇಹ ದೇಹದಿಂದ 
ಬುದ್ಧಿ ಬುದ ಯಿಂದ) ಬೇರೆಯಾಗಿವೆ, ನಿಜ... ಆದರೆ ಅದರಂತೆಯೆ ಮಹತ್ತ್ವದ 
ಸಂಗ ಶಿಗಳಲ್ಲಿ' ಒಂದು ದೇಹಕ್ಕೂ ಇನೊ _೦ದಕ್ಕೂ, ಒಂದು ಬುದ್ದಿ ಗೂ ಇನ್ನೊಂದು 
ಬುದ್ಧಿಗೂ ಅಕ್ಯಂತ ಹ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ದೇಹರಚತೆ, ಅವಯವ- 
ವಿಭಾಗ: ಆಹಾರದ ಆವಶ್ಯಕತೆ, : ತಿಂದುದನ್ನು ದಕ್ಕಿಸುವುದು, ದಕ್ವಿಸಿದಂತೆ 
ಸೊಕು್ಟುವುದು-- ಇಂತಹ ಮೂಲಕಾರಣಗಳಿಂದ ಒಂದು ದೇಹ ಮತ್ತೊಂದು 
ದೇಹಕ್ಕೆ ಬೇರೆಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು. ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಅದರಂತೆಯೆ ಬುದ್ಧಿಯ 
ವಶಾತು, : ಅನುಕೂಲವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ಸುಖ, ಪ್ರತಿಕೂಲವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ದುಃಖ--ಇಂತಹ 
ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಒಂದು ಬುದ್ಧಿಗೂ ಮತ್ತ್ಕೊಂದಕ್ಕೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂಡು 
ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಹೀಗೆ ದೇಹವೆಂಬುದು ಒಂದೇ, ಬುದ್ಧಿ ಎಂಬುದು ಒಂದೇ 
ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಅನ್ಯವ್ಯತಿರಿಕ್ಕತೆಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದ " ನಾನು ' ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಅರ್ಥವಾದರೂ;ಬರುವುದೆಳ್ಲಿ೦ದ? " ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆಯೆ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ 
ದಲ್ಲಿ ಲೋಭ ಎಂಬುದನ್ಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ತವೆಲ್ಲಿ, ಇವಕಾಶವೆಲ್ಲಿ ? 
ಆದರೆ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಮ್ಮೆಲೆ ಯಾರು ಒಪ್ಪುವರು? «ನಾನು ' ಎಂಬು 
ದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದರೆ ಅದೆಂತಹ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹರಡಬಹ.ದು? ವಿಚಾರದಲ್ಲಿಯೆ 
ಅಲ್ಲ, ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹರಡಬಹುದು. ಈ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ನಾನು 
ಬರೆದಿದೆ ನೆ ಎಂದರೆ ಯಾರೂ ಒರೆದಿಲ್ಲ ವೆಂದಾಗಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಬರೆದಿರುವರೆಂದಾಗಲಿ 
ಹೇಳುವುದು ಹುಚ್ಚು ಎನಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ ಭಾಷೆಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ--ವ್ಯಾಕರಣ 
ದಲ್ಲಿ--" ನಾನು ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವಿದೆ; ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ " ನಾನು ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥವಿದೆ. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಅದಕ್ಕೆ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲ ಎನ್ನು ವುದಿದಾವ ಚಾರ್ವಾಕ 
ಶಾಸ್ತ್ರೃ--ಬಂದು ಅನೇಕರು ವಾದಿಸಒಹುದಾಗಿದೆ. ಈ ವಾದಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾನ 
ವನ್ನು ಹೇಳಬೇಕೆ? ವ್ಯಾಕರಣದಲ್ಲಾಗಲಿ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಾಗಲಿ "ನಾನು' 
ಎಂಒಂದು ಕೇವಲ ಸಂಕೇತರೂಪವಾಗಿದೆ, ಸತ್ಯಸ್ವರೂಪದ್ದಾಗಿಲ್ಲ. ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕ 
ಇಲ್ಲವೆ ತುಲನಾತ್ಮಕ ಅನುಕೂರತೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲಿ ನಾನು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಒಂದು ಅರ್ಥ 
ವಿದೆ; ಕವಿಯ ಅಂಕಿತ ಹೆಸರು ಕವಿಯ ನಿಜವಾದ ಹೆಸರೆನಿಸದಂತೆ ಈ ಅನುಕೂಲ 
ತೆಯ ಅರ್ಥವು ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವಾಗಲಾರದು. : ಅದನ್ನೆ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದು. 
"ನಾನು ' ಎಂಬುದಸ್ಥೆ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದರೆ ನಾವು ತಿಳಿದುಕೊಂಡ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದು. 
ಹಾಗಾಡರೆ ಇನ್ನೊ೦ದು ಅರ್ಥವಿದೆಯೆ ? ಇದೆ ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ಸತ್ಯವಾದ ಒಂದು-- 
ಅದೊಂದೇ--ಅರ್ಥವಿದೆ. ಆ ಅರ್ಥವನ್ನು ಗೀತೆಯು ಕಾಣಿಸಿದೆ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ತಾತ್ಕಾಲೀನ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. ಬೇರೆ ಅಸ್ಪಷ್ಟತೆ 
ಒರಬಾರದೆಂದು ನಾವು ಆ ಶಬ್ದಗಳನ್ನೆ ಇಟ್ಟು ಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ, ಆದರೆ ವಿವೇಚನೆಯಲ್ಲಿ 
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ಮಾತ) ಆ ಪರಿಭಾಷೆಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿಲ್ಲ, ಇಂದಿನ ವಾಚಕರಿಗೆ ಅದರ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಯೂ ಇಲ್ಲ... "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಹೇಳುವ ಸಂದರ್ಭದ ಗೀತೆಯು: ಎರಡು ಪಾರಿಭಾಷಿಸ ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಪಯೋಗಿ 
ಸಿದೆ-- ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ. ಇಷ್ಟನ್ನು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟು ತೂ ಮುಂದಿನ 
ವಿರೇಚನ ಹಾಸ! 


ಬ 

ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ "ದೇಹ ' ಮತ್ತು "ಬುದ್ದಿ ' ಇವೆರಡರ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಮಾತ್ರ ನಾವು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಂಡಿಲ್ಲ. 
ಅದೆಂದರೆ, ಅವುಗಳ ಅನಿತ್ಯ ಸ್ವರೂಪ. ದೇಹವು ಅನಿತ್ಯ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅದು 
ಕೆಲಕಾಲದ ನಂತರ ನಾಶವಾಗುವುದು ಎ೦ದಿಷ್ಟೈ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ.. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಆ 
ಕೆಲಕಾಲದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ದೇಹದ ಸ್ವರೂಪ ನಿತ್ಯವಾದುದಿಲ್ಲ. ಸೃಷ್ಟಿ 
ಯೊಳಗಿನ ಅನೇಕ ವಸ್ತುಗಳಂತೆ ದೇಹವೂ ಕ್ಪಣಕ್ಟ್ಟಣಕ್ಕೆ ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತ ಹೋಗುವದು. ಬದಲಾವಣೆ ಆಗುವುದು ಹೇಗೆ ಕಾ 
ನಾವು ಬಲ್ಲೆವು; ಆದರೆ ಬದಲಾವಣೆ ಆಗುವುದು ಯಾಕೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯ 
ಉತ್ತರ ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. ಅಂತೂ ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ದೇಹದ 
ಸ್ವರೂಪ ಅನಿತ್ಯವಾದುದರಿಂದ " ನಾನು ' ಎಂಬ ಲ್ಪನೆಗೆ ದೇಹವು ಪ್ರತೀಕ 
ವೆನಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಮಾನವನ " ಜ.೬. 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ನಿತ್ಯಸ್ತರೂಪದ್ಹಾಗಿದೆ. “ನಾನು. ಎಂಬುದನ್ಕೆ ಅರ್ಥವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎ೦ದ ಮಾತಿಗೂ ಈ ಮಾತಿಗೂ ವಿರೋಧವಿದೆ ಎಂದು ಯಾರೂ ಭಾವಿಸಚಾರದು. 
ನಾವು . ತಿಳಿದುಕೊಂಡ -ಅರ್ಥಗಳೆಲ್ಲ ಅನಿತ್ಯಸ್ತರೂಪದ್ಧಾದುದರಿಂದ ಆ ರೀತಿ 
ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ ಎಂದು ನಾವು ಮೇಲೆಯೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ 
" ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ನಿಜವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ ಮೊದಲು 
ಅದು ನಿತ್ಯಸ ಸರೂಪದ್ದಾ ಗಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಲಕ್ಸದಲ್ಲಿಡಬೇಕು, ದೇಹ, ವಿಚಾರ, 
ಸ್ವಭಾವ ತ ನ ನತ ೨3ಿಕ್ಕ ಕೂಡ ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ " ನಾನು ' 
ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪನೆ ಸಂತತವಾಗಿರುತ್ತಿದೆ; ಕಾಲ-ದೇಶ-ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗಳ ಮೇರೆಯನ್ನು 
ವಮೀರಿದ್ದಾಗಿದೆ; . ಪಾರಂಪರ್ಯಕ್ರಮದಿಂದ ಇಡಿಯ ಬಡ 1 
ಇಂತಹ ನಿತ್ಯಸ್ತಭಾವದ್ದಾ ದುದರಿಂದ ಆ ಕಲ್ಪನೆ ಬುದ್ಧಿಗೂ ಕೂಡ ಅನ್ತ ಯಸು 
ವುದಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಬಾಹ್ಯಪರಿಸ್ಥಿ ತಿ ಇವುಗಳನ್ನ 
ವಲಂಬಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಬುದ್ಧಿ ಗೂ ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಅನಿತ್ಯಸ್ತ ರೂಪವಿದೆ. 


ದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿ ಇವುಗಳ ಸ ರೂಪ ಒಂದಂ ರೀತಿಯಿಂದ ಅನಿತ್ಯ 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದಕ್ಕೆ ವಿಶೇಷ ಜಾ: ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇನ್ನೊ ದು ರೀತಿ 


೧೭೨ ಅಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಯಿಂದ ಅವು: ನಿತ್ಯ. ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ, ಅದು ಹೇಗೆ: ಎಂದನು 
ನೋಡೋಣ. ದೇಹವು ನಶ್ವರವಾದುದು ಎಂದೆನುವಾಗ ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯವೇ 
ನಿದೆ? ದೇಹವು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ. ನಾಶಹೊಂದುವುದೆಂದೊ? ಆದರೆ ಕಾಣಗೆ ಕೇಳಲು 
ನಮಗೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರವಿದೆಯೆ ? ಮರಣದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ನಾವು ಯಾವು 
ದಕ್ಕೆ ಮರಣಾವಸ್ಥೆ ಎನ್ನುವೆವೊ ಆ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ದೇಹದ ನಾಶವಾಗಿರ.ವುದಿಲ್ಲ. 
ಅರಣ್ಯದ ಗಿಡಬಳ್ಳಿಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಒಮ್ಮೆ ನಾಶವಾಗಿ ತನ್ನ ಬೀಜದಿಂದಲೆ 
ಮತ್ತೊಂದು ಆಕಾರ ತಾಳುವುದನ್ನು ನಾವು ಕಾಣುತ್ಕೇವೆ. ಬೆಳೆಯುವ ಮನುಷ್ಯ 
ನನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ದೇಹದ ಈ ಸ್ವರೂಪವು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಬೆಳೆಯುವಾಗ 
ದೇಹವು ಬೇರೆಬೇರೆ ಅವಸ್ಥೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದುವುದು. ಇವೆಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳಿಂದ 
"ದೇಹ' ಎಂಬುದು ಅನಿತ್ಯವಲ್ಲ, ಒಂದು ಅವಸ್ಥೆ ಬಿಟ್ಟು ಮತೊಂದು ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವಂತೆ, ಒಂದು ದೇಹವೆ ಮತ್ತೊಂದು ದೇಹವಾಗಿ ರೂಪಾಂತರಿಸಬಾರ 
ದೇಕೆ? ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಕೇವಲ ದೇಹದ ಬಾಹ್ಯ ಅವಸ್ಥೆ ವರಾತ್ರ ಅನಿತ್ಯ, ಈ ಬಾಹ್ಯ 
ಅವಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ. ತಳಹದಿಯಾದ " ದೇಹ ' ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ ? 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಈ. ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೇ ದೇಹದ ನಿತ್ಯತ್ವವು ಪೃತಿಪಾದಿತವಾಗಿದೆ- 
ಉದಾಹರಣಾರ್ಥವಾಗಿ 

ದೇಹಿನೋಂಸ್ಮಿನ ಯಥಾ ದೇಹೇ ಕೌಮಾರಂ ಯೌವನಂ ಜರಾ | 

ತಥಾ ದೇಹಾಂಶರಪ್ರಾಪ್ತಿಃ ॥ (೨೨,೧೩) 
ಎ೦ಬ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮೂಲದೇಹತ್ತವು ಸಂತತವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಹೊರಡುವುದು. ಅದೇ ಮಾತನ್ನು 

ನಾಸತೋ ವಿದ್ಯತೇ ಭಾವೋ ನಾಭಾವೋ ವಿದ್ಯತೇ ಸತಃ | ( ೨:೧೬) 
ಎಂಬಲ್ಲಿ ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ, ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. " ಇದ್ದುದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೂ 
ಅಸತ್ಯವಿಲ್ಲ, ಅಸತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೆ ಇರುತ್ತಿರಲೇ ಇಲ್ಲ' ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಬರೆಯ 
ಚಮತ್ಛೃೃತಿಯಲ್ಲದೆ ಗೀತಾದೃಷ್ಟಿಯ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ತತ್ತ್ವವೂ ಇದೆ. 
" ಇದ್ದುದೆಲ್ಲ ನಿಜ' ಎಂಬ ನಮ್ಮ ಅರ್ಥವನ್ನು ಎಲ್ಲ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕರು ಪ್ರತಿಭಟಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಇದ್ದುದೆಲ್ಲ ನಿಜ ಎಂದು ನಾವು " ಇದ್ದುದರ' ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಹೇಳುತ್ತೇವೆ, ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ನಮ್ಮ " ಅನುಭವ 'ದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲ್ಲ. 
ಒಂದೇ ವಸ್ತುವಿಗಾಗಿ ಅನೇಕರ ಅನುಭವವು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದು ವ್ಯವಹಾರ 
ದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಆದರೆ ಅದಕಾಗಿ, ಒಂದೇ ವಸ್ತು 
ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ತೋರುವುದರಿಂದ ಆ ವಸ್ತುವಿಗೆ ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ನಾವು 
ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದ ವಸ್ತು, ಅಸ್ಮಿತ್ತದಲ್ಲಿರುವುದೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ವಿಜ್ಞಾನ 
ಶಾಸ್ತ್ರವೂ ಹೇಳುವುದು. : ನಮ್ಮ ಅನುಭವ ಅನಿತ್ಯ, ಅಸತ್ಯ ಎಂದು: ಹೇಳೋಣ; 
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ಆದರೆ ಆ ವಸ್ತುವೆ ಅನಿತ್ನ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ವಸ್ತುವಿನ ವಸ್ಮುತ 
ವೆಂಬುದು ದೇಹಗಳ ಮೂಲದೇಹತ್ವ ವು ನಿತ್ಯವೇ ಆಗಿದೆ. ಈ ಮೂಲದೇಹತ ತ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂದು ಹೆಸರು... ಈ ಪ್ರಕೃತಿ. ಅನಾದಿ ( ಆದುದರಿಂದ 
ಶಾಶ್ವತ) ಎಂದು ಒಂದೆಡೆಯಲ್ಲಿ ಗೀತೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ ( ೧೩.೧೯.). ಈ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಗೂ ಶಾಶ್ವತವಾದ " | (ಅಹಂಕಾರ) ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೂ 
ಸಾಲ . ೪) 


ದೇಹವು ಅವಸಾ ಎ೦ತರವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. 
ಯಾವಾಗಲೂ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತಿ, ರುವದು ದೇಹದ ಒಂದು ವೈಶಿಷ್ಟ ಇದೇ 
ಮಾತನ್ನು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆ ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಪ್ರಕೃತಿ ಹ ಬದ 
ಲಾಯಿಸುವುದು' : ಎಂಬುದೆ ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ಸತ್ವ -ರಜ ಆರಿಕಕಾಣ ಎಂಬ. ಮೂರು 
ಗುಣಗಳಿವೆ ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥ (೧೪,೫). “ಬಂಜೊಂದ ಗುಣವು ಒಂದೊಂದು 
ಅವಸ್ಥೆಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದು. * ಕೇವಲ ಅವಸ್ಥೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನೆ 
ಪ್‌ ಗಳು ತಾಸಸಾವಕ(: ಯಾಕೆಂದರೆ, ಅವು ಮರು ಐಡೆತಾದ ಶಕ್ತಿ. 
ಗಳಂತಿವೆ. ಆ ಶಕ್ಕಿಗಳನ್ನುಳು ೃದೆಂದೇ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಅವಸ್ಮಾಂತರಗಳ ಬರಿಯ 
ಆಶ್ರಯ ಮಾತ್ರವೆನಿಸದೆ ಕಾರಣವೂ ಎನಿಸುವುದು (೧೩,೨೦). :: ಈ ಮೂರು 
ಗುಣಗಳು ಕೇವಲ ಪ್ರಕೃತಿಗೆಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ. ಎಂದು, ಎಂದರೆ: ಅವಸ್ಕಾಂತರವು 
ಕೇವಲ ಪ್ರಕೃತಿಗೆಯೆ ಬಾಕಿ ಎ೦ದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಡೆ ಹೇಳಿದೆ. ರ 


ಬದಲಾವಣೆಯು ಪ್ರಕೃತಿಯ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಎಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯ 
ಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಯೂ ಸಮಾವಿಷ್ಯ ವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಹೊರಡುವುದು; 
" ಬುದ್ದಿ ' ಎಂಬ ಇ ತ್ಕ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ನಾವು. ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ 
ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು. ಎಂಬ ಎರಡು ಶಬ್ದಗಳನ್ನು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. : ಬಾಹ್ಯವಸು,ವಿನೊಡನೆ ಸಂಬಂಧವಾದ "ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅನು 
ಭವವನ್ನು ಉಯುಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಜೂ ಕೈಯಿಂದ ಮುಟ್ಟಿ ದೃಸು. 
ಹಣ್ಣು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳು ಪ್ರದ ಮನಸ್ಸು. ಒಂದು ಅನುಭವವನ್ನು ತಂದು 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಹೊಂದಿಸಿ ಹ ಸತ್ತನ್ನು ಸಟ. ಬುದ್ಧಿ... " ಹಣ್ಣು ಎ೦ದರೆ 
ತಿನ್ನಲು ಯೋಗ್ಯ ಇಲ್ಲವೆ ಅಯೋಗ್ಯ ವಾದ ವಸ್ತು' ಎಂದು "ಅನುಭವವನ್ನು ವ್ಯವ 
ಹಾರಳ್ಳೆ ಪೊಂದಿಸಹವಹು ಬುದ್ಧಿ... ಬುದ್ಧಿ ಯಾ ಮನಸ್ಸಾಗಲಿ ಮೂಲಶಃ 
ಬಾಹ್ಯವಸ್ತುವಿನ ಸಂ೩೦ಧವನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿವೆ. ಒಂದು. ದೃಷ್ಟಿ ನ್‌ ಅವೆರಡೂ 
* ೧೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಶ್ಲೋ. ೬೧೩ ನೋಡಿರಿ, 


1 ಕ೧೨ಪೈ ೨೮ ೨೯; ೭.೧೩, ೧೮-೪೦. 


೧೭೪ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವಸ್ಮುವಿನ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಧನಗಳು. ಇಷ್ಟೇಕೆ-- ಅವಸ್ಥೆ 
ಯಾಗಲಿ ಅವಸ್ಥಾಂತರವಾಗಲಿ ಇರದೆ ಇದ್ದರೆ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೆ 
ಇದ್ದಿ ಹಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬುದ್ದಿ ಯು ತುಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ. ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ 
ಪದ್ದಿದ್ದ ರೆ ತುಲನೆಗೆ ಜಾ ಇಲ್ಲ; ತುಲನೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಒದಿ ಯೆ 
ಕ ಇ. ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ ಬುದ್ಧಿ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಮುಂಜಿ ವರದಿಯನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿ ಸಬೇಕಾದ ಮನಸನ್ಸು ಇಂಬೇಕಾದುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸು 
ಇವೆರಡೂ ಅವಸ್ಕಾಂತರಗಳನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಅವಸ್ಕಾಂತರಸ್ತರೂಪವಾದ 
ಪ್ರಕೃತಿಗೆಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂದು ಗೀತೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿದೆ (೭,೪; ೧೩,೫,೬ ). 
೫ 
ದೇಹದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾಡುವಾಗ, ದೇಹದ (ಮೂಲ )ದೇಹತ್ವ 
ಎಂಬುದು ಕ್ಯಾಬಂದು ಹೇಳಲಾಗದು: ಎಂದೂ.,. ಈ (ಮೂಲ) ದೇಹತ್ತವೆ 
ಗೀತೆಯ ಅನಾದಿ ಪ್ರಕೃತಿ ಎಂದೂ; ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ _-ಮನಸ್ಸು ಮೊದಲಾಗಿ 
ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿ ಸ್‌ "ಪುಕೃ ತಿಯಲ್ಲಿಯೆ ಸವನಾವಿಷ್ಯ /'ವಾಗುವುವೆಂದೂ ಮೇಲೆ 
ಹೇಳಿದ್ದಾ ಯಿತು. ಚರ್ಚೆಯ ಭರದಲ್ಲಿ ನಾವು ಎಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲು ವತ್ತಿ 
ಕೊಂಡ ವಿಷಯವನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. . ಮಾನವನು "ನಾನು' ಎನುವಾಗ ಆ 
ಪದದ ಅರ್ಥವೇನು, _ದೇಹಕ್ಕಾಗಲಿ. ಒದ್ದಿಗಾಗಲಿ " ನಾನು' . ಎನುವಂತಿಲ್ಲ, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ದೇಹಸ್ವ ರೂಪವೂ: ಆ ಬುದ್ಧಿ ಸಂಯೋಗವೂ ಕ್ಟ ಣಿಕವಾಡುವು..- 
ಎ೦ಒ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಬಂದು ಮುಟ್ಟಿದ್ದೆ ಪೆ ಈಗ ಪ್ರಕೃತಿ 
ನತ್ಯ, ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ನಿರ್ಕ-ಅದಕಾಗಿ (ನಾನು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
" ಪ್ರಕೃತಿ' ಎಂಬರ್ಥವನೆ. ಕೂಡಿಸಬಾರದೇಕೆ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಅವಸರಪಡ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಮುಖ್ಯವಾದ ಒಂದು ಅಂಶವನ್ನೆ ಇದು ವರೆಗೆ ನಾವು ಮರೆ 
ಯಾಗಿರಿಸಿದ್ದುದರಿಂದ ಹಾಗೆ ಅವ ಸರಪಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಆ ಅಂಶವು ದೇಹದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ದೇಹವಿದ್ದ ಲ್ಲೆಲ್ಲ "ನಾನು' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಹುಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಲಕ್ಷ ಖ್‌ ತನಿದುಿಕೊಳೆತ ಕಣ. ಒಂದು ಗಿಡ, ಒಂದು ನಾಯಿ-.. 
ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇನು? ? ಗಿಡಕ್ಕೆ " ನಾನು ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇಲ್ಲ, ನಾಯಿಗೆ 
ಆ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಅದು ಹೇಗೆ? ವೃತ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಿದ್ದಿ 
ಇವೆರಡರ ನಡುವೆ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ. ಎಂದರೆ 
ನಾಯಿಗೆ ಹಸಿವೆ ಎಂಬ ವೃತ್ತಿ ಡಲಿತವಾದಾಗೆ ಆ ಹಸಿವೆಯ ತೃಪ್ತಿ (ಸಿದ್ಧಿ) 
ಗಾಗಿ ನಾಯಿಯು ಪ ಪ್ರಯತ್ನ ಗಳನ್ನು ಕೈಕೊಳ್ಳುವುದು ; ಇದೇ ಪ್ರವ ತ್ಮಿ, ಗಿಡದ 
ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಈ ರೀತಿ ಕಂಡು€ ರುವುದಿಲ್ಲ. ತಿ ನಿಂತಕ್ಲಿಯೆ ಒಣಗಬಹುದಲ್ಲದೆ, 
ನಡೆದುಹೋಗಿ ನೀರಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬೇರನ್ನೂರಿ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ... ಗಿಡಡನಾಯಿಗಳ ಈ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಬೇರೆ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಗಿಡಕ್ವಿಂತ ನಾಯಿಯಲ್ಲಿ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೩೭೫ 


" ನಾನು ಎಂಬ . ಕಲ್ಪನೆ ಜಾಗೃತವಾಗಿದೆ. ಎನಒಹುದು.. ಗಿಡವು ಅಜೇತನ, 
ನಾಯಿ ಜೇತನ ಎಂದೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ... ಇವೆರಡೂ ಮಾತ.ಗಳನ್ನು ಒಂದೆಡೆ 
ಸೇರಿಸಿ * ನಾನು:' ಎಂದರೆ " ಚೈತನ್ಯ' ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ ? 

ಇಷ್ಟರಲ್ಲಿಯೆ ನಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. " ಚೈತನ್ಯ ' ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ; 
ಚರ್ಚೆಗೆ ತೀರ ಹೊಸತಾದ ಶಬ್ದವಾಗಿದೆ, ಇದುವರೆಗೆ ಅದನ್ನು ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲ; 
"ಚೈತನ್ಯ' ವೆಂದರೇನು ಎಂದು-ಅದರ ಅರ್ಥವಾಗಲಿ ಸ್ವರೂಪವಾಗಲಿ ತಿಳಿದಿಲ್ಲ. 
ಸದ್ಯಕ್ಕೆ “ಚ್ಛತನ್ಯ':ಎಂಒಂದೊಂದು ತೀರ ಹೊಸ ವಿಚಾರವೆಂದು ಯಾರೂ ತಿಳಿಯ 
ಬಾರದು... « ಜೈತನ್ಯ ' ವೆಂಬುದು ಇದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ: ಎಂದು ಕಾರಣಗಳನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟು ತರ್ಕವನ್ನೂ. ಹೂಡಬಾರದು. - ಯಾಕೆಂದರೆ ಆ ಶಬ್ದವನ್ನು : ನಾವು 
ಈೇವಲ ಒಂದು ರೀತಿಯ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ ಸೂಚಕ: ಎಂದಿಷ ಶಕ್ಯ್ಯಾಗಿಯೆ ಉಪಯೋಗಿಸಿ 
ದ್ದೇವೆ. ಗಿಡಕ್ಕೂ ನಾಯಿಗೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆ? "ಇದೆ'. ಎಂದು 
ನಮ್ಮಂತೆ ಯಾರಾದರೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ. ಆ. ವ್ಯತ್ಯಾಸಕ್ಕೆ  "ಜೈತನ್ಯ' ಎಂದು 
ನಾವು ಕೊಟ್ಟ ಹೆಸರನ್ನೂ -ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಚೈತನ್ಯವು. " ನಾನು. ಎಂಬ. ಕಲ್ಪನೆಗೆ: ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. 
ಪ್ರಕೃತಿಯೂ : ನಾನು? ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. . ಹಾಗಾದರೆ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯ ಎರಡೂ ಒಂದೇ ಎಂದು: ಹೇಳಬಹಂದೆ? ಆದರೆ ಹಾಗೆ: ಹೇಳುವ 
ಹಾಗಿಲ್ಲ. ': ಯಾಕೆಂದರೆ ಅವೆರಡೂ ಒಂದೇ ಆದರೆ ಗಿಡ-ನಾಯಿಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸವು 
ಅಸಂಬದ್ಧವೆನಿಸು ಪ್ರದ... ಹಾಗಾದರೆ ಚೈತನ್ಯವೆಂದರೇನು ? 

' ಮಾನವನ ಸ್ವರೂಪದ ವಿಭಜನೆ ಮಾಡಿ ಗೀತೆ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು 
ಕಾಣಿಸಿದೆ. ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಜಡದೇಹ, ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಜೈತನ್ನ ಎಂದು 
ಮೂರು ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ಗೀತೆಯು ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. * ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಜಡದೇಹ 
ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸು ಇ ಇವು ಪ್ರಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮಾವಿಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಆದುದ 
ರಿಂದ ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಇವೆರಡರಿಂದ ( ಎಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ) ಬೇರೆಯಾದುದು 
ಎ೦ದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗುವುದು, ' ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾವು ಮೇಲೆ ಕೊಟ್ಟೆ ಗಿಡ- 
ನಾಯಿಗಳ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನೆ ಮುಂದು ಮಾಡಿ 'ಯಾರಾದರೂ ಒಂದು ಸಂಶಯ 
ವನ್ನೆ ಬ್ಬಿಸಬಹುದು. ಆ ಸಂಶಯ ಹೀಗಿ :-- "ಗಿಡಕ್ಕೆ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಇಲ್ಲ, 
ನಾಯಿಗೆ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಇದೆ ( ಅದಕಾಗಿಯೆ ನಾಯಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರವೃತ್ತಿ ಕಂಡ್‌ 
ಬರುವುದು); ಆದುದರಿಂದ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಎಂಬುದೇ ಜೈತನ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳ 

ಬಾರದೇಕೆ?' ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ; ಕಾರ್ಯಪ್ರವೈತ್ತಿಯು ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸಿ 


ರ ಸ, 


*ಸರ್‌ ಎಸ್‌, ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ ಇನರ "ಭಾರತೀಯ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ ' ಎಂಬ ಗ್ರಂಥದ 
ಸಂ, ೧. ಪು. ೫5೫ ನೋಡಿರಿ, 


೧೭೬ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ನಿಂದಲೇ ಆಗುತ್ತಿದ್ದರೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳಬಹ.ದಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅನೇಕ ಸಲ ಬುದ್ಧಿ- 
ಮನಸ್ಸಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ ವಾದ ಕಾರಣವೊಂದು ಕಾರ್ಯಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮೂಲದಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವುದು, ಸದ್ಯದ ನಮ್ಮ ಗ),೦ಂಥಲೇಖನದ ದೃಷ್ಟಾ ೦ತವನ್ನೆ ನೋರೋಣ. 
ಇ೦ತಹ ಗ್ರಂಥವನ್ನು ಬರೆಯುವುದೇಕೆ? ಇದ್ದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು, ಬುದ್ಧಿ-ಮನ 
ನಿಂದ ತಿಳಿದು ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ನಾವು. ಈ ಗ್ರಂಥವನ್ನೆ : ಒರೆಯುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. 1 
ರಾರು? ಕೊಳ್ಳುವರಾರು? ಯಾರೂ ಇಲ್ಲವೆಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಿದೆ. ಹಾಗಾದರೆ 
ಬರೆಯಲು ಕಾರಣ? ಓದಬಹುದೆಂಬ ಆಶೆಯೆ ? ಅದೂ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಆ ಆಕೆ ಇದ್ದರೆ 
ಗ್ರಂಥವನ್ನು : ಸರಸ. ಮತ್ತು ಸುಗಮ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದ್ವಿತು. : ಹಾಗಾದರೆ 
ಇನ್ಫಾವ ಕಾರಣ? ಯಾವುದೊ ಒಂದು ಒಳಗಿನ ನಿಶ್ಚಯ ; ಓದಿಯೆ ಓದುವರೆಂಬ 
ಭರವಸೆ; ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ತರ್ಕದಿಂದ ಅದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಿದ್ದರೂ ಒಂದು 
ವಿಶ್ವಾಸ ಇದು ಕೇವಲ ನಮ್ಮದೆ ಒಂದು ಆಲೌಕಿಕ ಅನುಭವ ಎಂದು ನಾವು 
| ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವನಾನವನಿಗೆ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ಅನುಭವವಿರಲೇಬೇಕು. ಈ ಜಾನ ವಿಶ್ವಾಸಕ್ಕೆ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಯಾವ ಕಾರಣವೂ 
ಇಲ್ಲ, ಒಳಗೂ ಬುದ್ಧಿಯೊಡನೆ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ವರಾನವನ್ಸಿಗೆ ಇದರ 
ಅನುಭವವಿದ್ದುದರಿಂದ ಇದೊಂದು ಸಹಜವಾದ ಸಂಗತಿ ಇಲ್ಲವೆ ಶಕ್ತಿ: ಎಂದೇ 
ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಶಕ್ತಿಯ ಕೇಂದ್ರಕ್ಕೆ ನಾವು " ಜೈತನ್ಯ ' ಎಂದಿದ್ದೇವೆ. 
ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸೇ ಚೈತನ್ಯ ಎಂದು: ಎಂದಿಗೂ ಹೇಳಲಾಗದು, 
ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಜಠದೇಹ ಮತ್ತು, ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ. 
ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಎಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ ವಾದು 
ದೆಂಬುದು ಸ್ಪ ಪ್ರವಾಗುವುದು. ಮಲಗಿದಾಗ ಮತ್ತು ಬಚ್ಚ ರಿದ್ದಾ ಗೆ ಮನುಷ್ಯನ 
ಅವಸ್ಥೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಮೆ: ಕಂಡುಒರುವ ದಲ್ಲ--ಅದು ಯಾವ ತರದ್ದು 1 ಮಲಗಿ 
ದಾಗ 'ಅವಯವಗಳಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಪೂರ್ವಕವಾದ "ಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲವೆ ಚಲನ ವಲನವಿರುವು 
ದಿಲ್ಲ. . ಎಚ್ಚರಿದ್ದಾಗಿನ ವೈತಿಷ್ಯ ವೆಂದರೆ ಇಂತಹ `ಬುದಿ ಪೂರ್ವಕ ಚಲನವಲನ. 
ಮಗತತ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಇದ್ದಲ್ಲಿರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು. ಹೇಳಬಹುದೆ ? ಆದರೆ 
ಕನಸು: ಮೊದಲಾದ ಅನುಭವಗಳನ್ನೂ ಅವುಗಳ. ಪ್ರತಿಕ್ರಿ ಯೆಯನ್ನೂ ಬುದ್ಧಿ -ಾ 
ಮನಸ್ಸು ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ, ಆದ್ದ ರಿಂದ ಎಚ್ಚ ಕ ಾ್‌ ಬುದ. ನ 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಪ್ರೇರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಮತ್ತೊ ೦ದು ಅಧಿಕಾರಿ "ಇದೆ ಎ೦ದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾಗುವುದು... ಈ ಅಧಿಕಾರಿ ದೇಹವಿದ್ದಲ್ಲಿಯೆ ಕಂಡುಬರುವದು, ದೇಹವಿಲ್ಲ 
ದಲ್ಲಿ ಕಾಣಬರುವುದಿಲ್ಲ: ಎಂಡೂ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. . ಮಲಗುವಾಗ ದೇಹ ಇದ್ದಲ್ಲಿಯೆ 
ಇದ್ದರೂ ಇದರ ಚಿಹ್ನಗಳು ಕಂಡುಬರುವದಿಲ್ಲ; ಆದುದರಿಂದ ದೇಹದ ಹೊರ 
ತಾಗಿ ಕೂಡ ಇದು  ಇರಒಹುದಾಗಿದೆ ಎಂದು: ಊಹೆ. : ಈ ಅಧಿಕಾರಿಯನ್ನೆ 
ನಾವಿಫ್ಲಿ " ಚೈತನ್ಯ ' ಎಂದು ತಿಳಿದಿದ್ದೇವೆ, ಚೈತನ್ಯ ಎಂದಕೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೭೭ 


ತಿಳಿದುಕೊಬ್ಬವ "ಜೀವ ' ಎಂಬ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ನಾವು ಉಪಯೋಗಿಸಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಕಲ್ಪನೆಯ " ಜೀವ 'ವು ಗಿಡದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಹುಟ್ಟಿ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಜಿರೆಸಿಕೊಂಡು, ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆಯುವುದು ಜೀವದ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣ, ಆ ಲಕ್ಷ್ಮಣ ಗಿಡದಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಆದರೆ ಬುದಿ _ಯನ್ನು 
ಪ್ರೇರಿಸುವ ಬುದ್ದಿ ಲಿ ಶೆಯಾದ, ಗಿಡದಲ್ಲಿ ಕಾಣದ ಶಕ್ಕಿಗೆ ನಾವ್ರ "ಚೈತನ್ಯ 
ಎಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟ ದ್ದು. 

ಈಗ ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆ ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ. ವಹಾನವ-ವಶಾನವರಕ್ಲಿ, 
ಪ್ರಾಣಿ-ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು . ಕಂಡುಬರುವುದ: ; ಅದರಂತೆ ಆ 
ಫ್ರಾಣಿಗಳ ಬುದ್ಧಿಯ ಕ್ರಿಯೆ-ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಅದಕಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಮಿಕ್ಫೃವುಗಳಿಗಿಂತ ಭಿನ್ನ ವಾದ, ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ವಾದ ಜೈತನ್ಯವಿದೆಯೆ: ; ಇಲ್ಲವೆ ಚೈತನ್ಯ ವೆಂಬುದು ಒಂದೇ ಒಂದು ಶಕ್ಕಿ ಇದೆಯೆ? 
ಒಂದೇ ಒಂದಾಗಿದ್ದರೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣುವುದು. ಹೇಗೆ? ಇದಲ್ಲದೆ ಅದೇ 
ಹುಟ್ಟಿ ದ ಕೂಸಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು, ಆದರೆ ಸಾವಿರಾರು ಚರ್ಷಗಳಂದ ನಿಂತ 
ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ--ಈ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಯಾಕೆ ? ಇವು ಗಡುಚಾದ ಫ್ರುತ್ನಿ ಗಳು. 
ಇವುಗಳಿಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಹ ರವನ್ನು ತಜ್ಞರು, ವೈಜ್ಞಾ ನಿಕರು,: ಅನುಭವಿ 
ಕರು ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ; ಕೊಟ್ಟಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಉತ ರಗಳಲ್ಲಿ ಏಕರೂಪ ತ್ರೆ ಇಲ್ಲ. ಇಂತಹ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಅಪರಿಹಾರ್ಯವಾದುಡು ಎಂಬುದು ಮುಂದಿನ ವಿವೇಚನೆಯಿಂದ ಕಂಡು 
ಬರುವುದು. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಮಗೆ ಶಕ್ಯವಾದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಒಂದೆರಡು ಸಂ ಗಳಗ 
ನಮ್ಮ ಉತ ರವೇನೆಂಬುದನ್ನು ಸುಲಭದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೊ 

ಮೊದಲು ವಿದ್ಯುಚ್ಚ ಕ್ತಿಯ ದೃಷ್ಟಾ ಶ೦ತವನ್ನು ನೀ (| ವಿದ್ಯುಚ್ಛ 
ಕ್ರಿಯ ದೀಪಗಳನ್ನು ಸ ಉಪ ಈಗ್‌: ರುವೆವಲ್ಲ? ಪ್ರತಿಯೊಂದ? 
ಮನೆಯ ವಿದ್ಯುಚ್ಛ ತ್ರ ಬೇರೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದೆ ? ಕೊಂಡೆಯನ್ನು ಸರಿಸಿದರೆ 
ದೀಪ ಹತು _ವ್ರುದು, ಕೊಂಡೆಯನ್ನು ಇರಿಸಿದರೆ ದೀಪ ಆರುವುದು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ದೀಪದ ಕೊಂಡೆ (8೫1600) ಜೀರೆಯಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ ಎಲ್ಲ ವಿದ್ಯುಚ್ಛ ಕಿಗಳು 
ಬೇರೆ ಎನಬಹುದಾಗಿದೆ. ' ಅದೇ ಮೇರೆಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ತಡ ಎಿನಬಹುದು. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿಗಳು ಶಕ್ತಿಕೇಂದ್ರ (೫0೫6: 1100156 ) ಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ, 
ಅಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿ ನಿಂತಿತೆಂದರೆ ಎಲ್ಲಕಡೆಯೂ ನಿಲ್ಲುವುದು. ಜಾ ಶಕ್ತಿ ಒಂದೇ, 
ಆದರೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಸ್ಕಾ ನಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪ 
ಬೇಕಾಗುವುದು. ಘಡತೆಂತೆಯ ಆಕಾಶವಾಣಿ (18೩610 3170860೩58) ಯ 
ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ನೋಡಬಹುದು. ಸದ್ದು ಕೂಡಲೆ ಆಕಾಶದಲ್ಲಿ ತೆರೆತೆರೆಯಾಗಿ 
ಸಂಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ಯಾರಿಗೂ ಕೇಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನೊ ೦ದ` ವಿಶಿಷ್ಟ ವಿಧಾನ 
ದಿಂದ ತಡೆದರೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ನಮಗೆ ಕೇಳಬರುವುದು. ಅದರಂತೆಯೆ ಜೈತನ್ಯ 

೨೨೩-೪೫೭೦ 


೧೭೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವೆಂಬುದೂ ವಿಶಿಷ್ಟವಿ ಧಾನದಿಂದಲೆ ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವುದು ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಬಾರದೇಕೆ? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಯ ಚೈತನ್ಯವೂ ಒಂದೇ ಒಂದಾದ 
ಚೈತನ್ಯದ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಸ್ನರೂಪ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಾರದೇಕೆ? ಹೀಗೆ ತಿಳಿದರೆ ಮಾತ್ರ 
ಮುಂದೆ ಒಂದೆರಡು ಊಹೆಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದೆು. ಚ್ಳೆ ನ್ಯವು ಒಂದೇ 
ಒಂದಾಗಿದೆ, ದೇಹವನು ಬಿಟ್ಟಿ ಲ್ಲೂ ಅದು ಇರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಎಂಬ ವತಹಾತಿನಿಂದ 
ಚೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಅನಿತ್ಯವಲ್ಲ, ಶಾಶ್ವತವಾದುದು ಎಂದು ನಿಷ್ಠ ರ್ಷ ಹೊರಡುವುದು. 

ಇನ್ನು ಒಂದೇ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಶಾಶ್ವತವಾಗಿದ್ದರೆ ಕೆಲವೆಡೆ 
( ಉದಾ: ಗಿಡದಲ್ಲಿ) ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ, ಬೇರೆ ಕೆಲವೆಡೆ (ಉದಾ: ನಾಯಿಯಲ್ಲಿ ) 
ಕಂಡುಬರುವುದು ; ಇದು ಜೈತನ್ಯದ ಶಕ್ತಿಹೀನತೆ ಎನಬಹುದೆ? ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯೂ 
ತೋರಿಬರುವ ಶಕ್ತಿ ಅದಕ್ಕಿಲ್ಲ, ಎಂದು ಹೇಳಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ ಕೆಲವು ಕಾರಣಗಳಿದ್ದ 
ಛ್ಲಿಯೆ ಕಂಡುಬರುವುದು; ಆ ಕಾರಣಗಳಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಅದು. ಇರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅನು 
ಮಾನದಿಂದ ಜೈತನ್ಯವು ಶಾಶ್ವತವಲ್ಲ ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲಿಯೂ ದೊಡ್ಡ 
ತೊಂದರೆ... ಯಾವ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಒಪ್ಪಬೇಕೆಂದರೂ ಸಾಕಷ್ಟು ಆಧಾರ 
ವಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ ನಮಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ 
ಎನುವುದು ಅಸಮಂಜಸ ; ನಮಗೆ ಕಾಣದಿದ್ದಾಗೂ ಇದೆ ಎಂದರೆ ಅದೊಂದೇ 
ಏಕೆ-- ಇನ್ನೂ ಏನೇನೊ ನಮಗೆ ಕಾಣಲಾಗದ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳೂ ಇರಬಾರ 
ದೇಕೆ--ಎಂಬ ಕಷ್ಟ. ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಂದ ಸಮರ್ಪಕ ಉತ್ತರ ದೊರೆತೀತೆಂಬ 
ಭರವಸೆ ಇಲ್ಲ... ಇಂದಿನ ಜೀವಶಾಸ್ತ್ರೃಕ್ಯುನುಸರಿಸಿ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗವು ಪ್ರಗತಿ 
ಹೊಂದುವಾಗ ಒಂದು ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯ ಕಂಡುಬರುವುದು ಎನಬೇಕೆ ? ಇಲ್ಲವೆ 
ಜೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ಇದ್ದೇ ಇದೆ; ಹುಡುಗೆಗೆ ೧೬ ವರ್ಷಗಳಾದ ಮೇಲೆ ವರನು 
ದೊರಕುವುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂಚೆ ವರನು ಇರಲೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು 
ಎಷ್ಟು ಅಪಹಾಸ್ಯವೊ ಅಷ್ಟೆ ಇಂತಹ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನ ಮುಂಚೆ ಚೈತನ್ನವಿರಲಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದು ಅಪಹಾಸ್ಯವಾಗಬಹುದಲ್ಲ ? ಜೈತನ್ಯವು ಶಾಶ್ಶತ ಎಂದು ಒಪ್ಪುವುದ 
ರಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಅನುಕೂಲಗಳಿವೆ--ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಗೆ 
ತಡೆಯೋಣ. ಕೊನೆಗೆ ಮಾನವನ ಸಮಾಜಸ್ಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಈ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ 
ಮಾನವನ ಸಂಬಂಧದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಚೈತನ್ಯ ಒಂದಾಗಿದೆ, ಶಾಶ್ವತವಾಗಿದೆ. ಎಂದು 
ತಿಳಿಯಬಹುದಲ್ಲ? * 

ಇದುವರೆಗೆ ನಾವು ವಿವರಿಸಿದ ಚೈತನ್ಯವು ಗೀತೆಯ ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಮಹತ್ವ್ವದ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ಅಂದಿನ ರೂಢಿಗೆ ಅನುಸರಿಸಿ ಈ ಚೈತನ್ಯಕ್ಕೆ 
ಗೀತೆಯು ಒಂದು ಸಾಂಕೇತಿಕ ಹೆಸರನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ " ಪುರುಷ ' 


* ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮುಂಡಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸಿದೆ, 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮುತ್ತು ಪುರುಷ ೧೭೯ 


ಇಲ್ಲವೆ «$ೆ ಸ್ನೇತ್ರೆಜ್ಜ '. ಈ ಪ್ರರುಷನು ಇಲ್ಲವೆ ಕ್ಸೇತ್ರಜ್ಞನು ಬುದ್ದಿ ಪೂರ್ವಕವಾದ 

ಜಲನವಲನಗಳಿಗೆ ಕಾರಣನಾಗಿದ್ದಾ ನೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ 
ಸ್ಪಷ್ಠ ಶವಾಗುವುದು : ರಾ 

ಪುರುಷಃ ಸುಖದು$8ಖಾನಾಂ ಭೋಕ್ತ ತ್ತೇ ಹೇತುರುಚ್ಛತೇ ॥ (೧೩,೨೦) 


ಸುಖದು8ಖಗಳ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೆಲ್ಲ ಬುದ್ಧಿಪೂರ್ವಕವಾದುವು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಬೇರೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಚಲನವಲನಗಳು "ಮಾತ್ರ ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ (ಪುರುಷನಿಗೆ) 
ಸಂಬಂಧಿಸಿಲ್ಲ, ( ಜಡ) ದೇಹಕ್ಕೆ ( ಪ್ರಕೃತಿಗೆ ) ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ; ರಯ 

ಪುರುಷಃ ಪ್ರಕೃತಿಸ್ಟೋ ಒ ಭುಂಕ್ತೇ ಪ್ರಕೃತಿಜಾನ" ಗುಣಾನ (೧೩,೨೧) 


ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಜೈತನ್ಯ ಬ ಪ್ರಕೃತಿಯಿಂದ ಜಾಟ್‌ ಎಂಬುದು ಪುರುಷನ 
ಈ ವರ್ಣನೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಿಷ್ಠೆ ಬಾಗಿದೆ : ದ 
ಉಪದ್ರಷ್ಟಾ (ಅ)ನುಮಂತಾ ಚ ಭರ್ತಾ ಭೋಕ್ತಾ ಮಹೇಶ್ವರಃ (೧೩,೨೨) 


ಅನೇಕ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಜೈತನ್ಯಗಳು ಪರಸ್ಪರ ಭಿನ್ನ ವಾಗಿವೆಯೊ, 
ಅಲ್ಲವೆ ಎಲ್ಲ ಒಂದೇ ಚೈತನ್ಯದ ಪ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಸ್ವರೂಪ ಪಗಳೂ ಎಂಬ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ 
ಗೀತೆ ಹೀಗೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದೆ ರಾಣ 

ದ್ವಾನಿಮೌ ಪುರುಷ್‌ ಲೋಕೇ ಕ್ಷರಶ್ಚಾಕ್ಪರ ಏವ ಚ | 

ಕ್ಷರಃ ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ಕೂಟಸ್ಟೋಂಕ್ಷರ ಉಚ್ಛತೇ ॥ ( ೧೫, ತ 


ಒಂದು *ಕ್ಸರ' ಎಂದರೆ ನಶ್ಚರವಾದ ಪುರುಷ ಒಂದು "ಅಶ್ಸ್ಟರ' ಎಂದರೆ ಶಾ 
ವಾದ ಗ ಓದಿದ ಘೂತ್ರತ್ತ " ಪುರುಷ (ಜೈತನ್ಯ )ವು ಶಾಶ್ವ ತ್ಸ ಸ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ ' ಎಂದು ನಾವು ತ ಹೇಳಿದ ಮಾತಿಗೆ ಬಳ ಪತೆಸಿದುಂಭ ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ತಿಳಿಯಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದೇ ಶ್ಲೋಕದ ಎರಡನೆಯ ಮಾತನ್ನು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಹೆದರಬೇಕಾದ ವಿರೋಧವೆ ಇಲ್ಲ. "ಕ್ಟರ' ಎಂದರೆ ನಶ್ಚರ 
ವಾದ ಪುರಷ ಯಾವುದು ? "ಕ್ಸ ರಃ ಸರ್ವಾಣಿ ಭೂತಾನಿ ' ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ-- 
ಎಂದರೆ ಪ್ರಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಬೇರೆಜೇರೆಯಾಗಿ-- ಕಂಡುಬರುವ ಪುರುಷ ನಶ್ತರವಾದುದು, 
ವ್ರದನ್ನು ನಾವು " ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಸ್ಪರೂಪ' ಎಂದು ತಿಳಿದಿರುನೆವೊ `ಆ ಜೈತನ್ಗ 
ನ `ರವಾದುದು ಎಂದು ಹೇಳುವುದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚ _ರ್ಯವೇನು ? ದೇಹ ಮತ್ತು ಜೈತನ್ಯ 
ಗಳ ಸಂಬಂಧಕ್ಕೆ ಒಂದು ತಪ್ಪದ ತಡೆ ಇದೆ; ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಇಂತಹ ಅವಸ್ಥೆಗೆ 
"ಮಠಣ' 28 ನಾವು ಸಂಕೇತವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತೆ ಆ ಈ ತಡೆಗೆ ಕ 
ಯಾವುದು ಎಂಬುದು ಇನ್ನೂ ಮಾನನಬುದ್ದಿ ಗೆ ತೋಚದ ವಿಷಯ. ಕೋಟ್ಯವಧಿ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಸಾವು ಬರುವುದನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ದೇಹದ ಸ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಕಡಮೆ 


ಯಾಗು ವುದರಿಂದಲೆ ಸಾವು ಜಗು ಸಃ ಎಂದೂ ಹೇಳಲಾಗದು, ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ 


ಬೇಡಾದುದರಿಂದಲೆ ಸಾವು ಬರುವುದು. ಎಂದೂ ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ದೇಹದಿಂದ 


ಸ 


೧೪೦ ಅಜರ್ಪನ- ಪ್ರಸಾದ.-ಯೋಗ 


ಸದೃಢವಿದ್ದವರು ಸಾಯುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು, ಇನ್ನೂ ಬದುಕಬೇಕೆಂಬ ಹಟ 
ವಿದ್ಧವರೂ ಸಾಯುವುದನ್ನು ಕಾಣಬಹುಡು. ಹೀಗೆ ಸಾವು ಬರುವುದು ಏಕೆ 
ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೂ, ಸಾವು ತಪ್ಪದು ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಮತ್ತು ಅನು 
ಭವ ನಮಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿವೆ. ಅದಕಾಗಿ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಜೈತನ್ಯೆವೂ ಜಡದೇಹದಂತೆ 
ನಶ್ರರವಾದುದು ಎಂದು ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳಬಹುದು. ಇನ್ನು ಚೈತನ್ಯ 
ಅಕ್ಬ್ಬರ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಮೇಲೆಯೆ ತೋರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 

ಜೈತನ್ಯದ ವಿಷಯವನ್ನು ಗೀತೆ ಇಷ್ಟಕ್ಕೆಯೆ ನಿಲ್ಲಿಸಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟಕ್ಕೆ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬಹುಭಾಗವು ನಮಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಉಳಿದಂತಾಗುವುದು, ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವುದು ಜೀವಿಗಳ ಸಂಖ್ಯೆಯಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ; ಇದಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟೋ ಪಾಲು 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಖ್ಯೆಯ "ನಿರ್ಜೀವ ' ವಸ್ತು ಗಳೂಸ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಇವೆಯಲ್ಲ? “ಎವುಗಳಿಗೆ 
ಜೈತನ್ಯದ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲವೆ? ಪ್ರಾದೇಶಿಕ (ಎಂದರ ಕ್ಟ) ಚೈತನ್ಯ ನ್ಯ ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಂಡುಬರುವುದ೦ತೂ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ, ಶಾಶ್ವತ ( ಎಂದರೆ ಅಕ್ಬರ) ಚೈತನ್ಯವೂ ಅವ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಇದೆ ಎನ್ನು ವಂತಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಜೈತನ್ಯವನೆ 
ನಾವು ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಶಾಶ್ವತ ಜೈತನ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿಯುತ್ತೇವೆ. ಎಲ್ಲಿ 
ಕರ ಜೈತನ್ಯವೆ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲವಾಗಿದೆಯೊ ಅಲ್ಲಿ ಅಕ್ಡ್ಟರ ಜೈತನ್ಯದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ 
ಹೊರಡುವುದಿಲ್ಲ. ಹಾಗಾದರೆ ಈ " ನಿರ್ಜೀವ ' ವಸ್ತುಗಳು ಏನೆಂದು ತಿಳಿಯೋಣ? 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ ಕೊಡ.ವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಗ ಅನುಕೂಲತೆಯನ್ರೂ 
ಉಪಯೋಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. "ನಿರ್ಜೇವ' ವಸ ಕೆ "ಜೀವ ಇಲ್ಲವೇ 
ಇಲ್ಲದ ವಸ್ತು ' ಎಂದು ಯಾಕೆ ತಿಳಿಯಬೇಕು? ಇ ಚಲನವಲನಗಳು ಕಾಣದಿ 
ದ್ದರೆ ಚಲನವಲನಗಳೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಲು ಅಧಿಕಾರ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ 
"ನಿರ್ಜೀವ ' ಎಂದರೆ" (ನಮಗೆ) ಗೋಚರವಾಗದ ಜೀವವುಳ್ಳುದು ' ಎಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಅನುಕೂಲವಿದೆ. ಕೆಲವೇ ವಸು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯ ಕಂಡುಬವವುದೇಕೆ, ಇನ್ನು ಕೆಲವುಗಳಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ ಕಾಣುವ್ಯದಿಲ್ಲ-- 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ ಕೇಳಿ ನಿರುತ್ತ ರರಾಗಿದ್ದೆವಲ್ಲವೆ? "ನಿರ್ಜೀವ 
ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಮೇಲೆ ಸೂಚಿಸಿದಂತೆ ಅರ್ಥ ಹಚ್ಚಿದರೆ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆ 
ತಂತ ಗುವುದು, ಅಥವಾ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದು ಜಿಷಿ ಹೇಳಬಹುದು, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಜೈತನ್ಯವು ಚಕಕೊಂದರಿ ಒದೆ; ಹತ್ತಿರರವನ ಗುರುತು ತಿಳಿಯು 
ವುದು, ದೂರದವನ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ; ಅದರಂತೆ ಕೆಲವೆಡೆ ಜೈತನ್ಯ ಕಂಡು 
ಓಒರುವುದು, ಬೇರೆ ಕೆಲವೆಡೆ ಅದು ನಮಗೆ ಗೋಚರವಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಈ ಮಾತನ್ನು 
ಒಪ್ಪಿಡರೆ ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ ಮೂರು ಸ್ವರೂಪಗಳನ್ನು ಒಪ್ಪಿದಂತಾಗುವುದು. ಒಂದು 
ಪ್ರಾದೇಶಿಕ (ಕರ) ಸ್ವರೂಪ; ಇನ್ನೊ೦ದು ಸಂತತ (ಶಾಶ್ವತ )ವಾದ (ಅಕ್ಷರ) 


ಸ್ತುರೂಪ ; ಮೂರನೆಯದು, ಕ್ಸ ಸ ತಳ್ಳೋತ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ ( ಯಾಕೆಂದರೆ 


ಪ್ರಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ೧೪೨ 


ಪ್ರಾದೇಶಿಕವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದಿಲ್ಲ) ಮತ್ತು ಅಕ್ಬೃರಸ್ಪರೂಪಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ದಾಗಿದೆ ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಅಕ್ಸ ರ ಸ್ವರೂಪ ಜು | ಜಾ 'ದಲ್ಲಿ ತೋಚರವ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ). ಹೀಸ್ಸೆ 

ಯಸ್ಮಾತ್‌ ಕ್ಷರಮತೀತೋಂಹಂ ಅಕ್ರರಾದಪಿ ಚೋತ್ತಮ; ( ೧೫.೧೮) 
ಎಂದು ಕಾರಣವನ್ನು ತೋರಿಸಿ 

ಅತೋಸ್ಮಿ ಜು ನೇದೇ ಚ ಪ್ರಥಿತಃ ಪುರುಷೋತ್ತ ಮಃ (ಅದೇ ಶೊ ಸಕ ) 


: ಪುರುಷೋತ್ತಮ? ಎಂದು ಮೂರನೆಯ ಸ್ತರೂಪನ್ಕೆ ಸಂಕೇತವನ್ನು ಕೊಡ 
ಲಾಗಿದೆ. 
೬ 

ದೇಹ ಮತ್ತು ಬುದ್ದಿ ಇವುಗಳ ವಿಚಾರಮಾಡುವಾಗ ಇವೆರಡೂ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ 
(ಆದುದರಿಂದ ನಶ್ಚರ)ವಾದುವ, ಆದರೂ ಇವುಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಟ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದಾಗ 
ಒಂದು ಮೂಲದೇಹತ್ತ ( ಪ್ರಕೃತಿ) ಇನ್ನೊಂದು ಜೈತನ್ಯ( ಪುರುಷ ) ಎಂಬೆರಡು 
ಶಾಶ್ವತ ಸಂಗತಿ ಇವುಗಳ ತಳಹದಿಯಾಗಿವೆ, ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷಗಳು ಒಂದ 
ರಿಂದೊಂದು ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದು ಏಕರೂಪವಾಗಿವೆ. ಶಾಶ ಸತವಾಗಿವೆ ಐ೦ಬ ಮಾತನ್ನು 
ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ವಿವರಿಸಿದೆವು. ವಿಷಯವು ಸುಲಭವಲ್ಲವಾದುದಕ್ಕೆ ದಿಗ್‌ಭ್ರಾಂತರಾದ 
ವಾಚಕರಿಗಾಗಿ ಮೊದಲು ಒಂದು ಸ ಸೃಷ್ಟಿ ೇಕರಣವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿದೆ. "ಸವಷಾಜ 
ಶಾಸ್ತ್ರ ' ಎಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟ ಪ ಗ್ರಂಥಕ್ಕೂ ಮೇಲಿನ ... ಸಂಬಂಧವೇನಿದೆ-- 
ಎಂದು ಅನೇಕರಿಗೆ ಸಂದೇಹ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅದೂ.ಹೋಗಲಿ-- ಈ ಅಧ್ಯಾಯ 
ದಲ್ಲಿ ಮೊದಲುಮಾಡಿದ ವಿಷಯ ಪ್ರಸ್ತಾವಕ್ವಾಾದರೂ ಈ ಚರ್ಚೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆಯೆ 
ಎಂದು *ೆಲವರು ಕೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಎರಡನೆಯ ಪ್ರಶ್ನಿಗೆ ಸಮಾಧಾನವನ್ನು 
ಮೊದಲು ತೋರಿಸೋಣ. ಈ ಅಧ್ಣ್ಯಾ ್ಯಯದಲ್ಲಿ ಮೊದಲುಮಾಡಿದ ವಿಷಯಪ್ರಸ್ತಾವ 
ಯಾವುದು? ಲೋಭವು ಸಹಜಪ್ಪವೃತ್ತಿ ಎಂದು ನಾವು ತಿಳಿದಿದ್ದೇವೆ; ಆದರೆ ಆ 
ಲೋಭದ ಉಗಮವು " ನಾನು ' ಎಂಬ ಶಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿದೆ; "ನಾನು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನೆ ನಾವು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡುದರಿಂದ ಲೋಭದ ನಮ್ಮ ಕಲ್ಪನೆಯೂ 
ತಪ್ಪಿಹೋಗಿದೆ, ಇಷ್ಟು ಹೇಳಿ "ನಾನು' ಎಂಬುದರ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥವೇನು-- 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೆ ಬ್ಚಿಸಿ ಪ್ರಕೃತಿ-ಪುರುಷ ವಿವೇಚನೆಯ ಗೂಢದಲ್ಲಿ ಉಸಿರನ್ನು 
ಹಿಡಿದು ಮುಳುಗಿದೆವು.  " ನಾನು ' ಎಂದರೆ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಮನೆಹೊಕ್ಕು ಪ್ರರುಷ 

ೂಡಷನಾಡಿ ಮೈಮರೆತು ಸರ್ವದಲ್ಲೂ ಸಮರಸನಾದ ಪ್ರರುಷೋತ್ತ್ಸಮನೆನಿಸು 

. - ಎಂದು ಅರ್ಥವನ್ನು ಮಾಡಿದೆವು. 

ಅ೦ತಹ ಅರ್ಥ ಅಗತ್ಯವೆ1--ಸಯುಕ್ಕಿಕವೆ? ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಇೇಳ 
ಬಹುದು. ಮೊದಲು ಇಂತಹ ಅರ್ಥವು ಸೃಷ್ಟವಾದುದಾದರೂ ಇದೆಯೆ ? ಪ್ರಕೃತಿ 


೧೮೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಎಂದರೇನು, ಪ್ರರುಷ ಎಂದರೇನು, ಪ್ರರುಷೋತ್ತಮನೆಂದರೇನು, ಇಂತಹ ಸಂಕೇತ 
ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೆ ಅರ್ಥ ತಪ್ಪಾದುದು ಎಂದು ತಿಳಿಯಲಾಗದು. . ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು 
ಬದಲಾಯಿಸಿಕೊಳ್ಳೋಣ. ತನ್ನ ವಿಚಾರವನ್ನು ತನ್ನ ಕಾಲದ ಸಂಕೇತಗಳಲ್ಲಿ 
ಗೀತೆಯು ಹೇಳಿದೆ; ನಮ್ಮ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸಂಕೇತಗಳಿಂದ ಆ ವಿಚಾರವನ್ನು 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. (೧) " ನಾನು ' ಎಂಬುದು ಕ್ಸ್ಮಣಿಕವಾದ, ನಶ್ವರವಾದ 
ಸಂಗತಿಯಲ್ಲ; ಸ9ಂತತವಾದ, ಶಾಶ್ಚತವಾದ ಸಂಗತಿಯಾಗಿದೆ. (೨) "ನಾನು' 
ಎಂಬ ಕಲ್ಪಸೆ ವಿಂಗಡ (61508000) ದ ವಿಚಾರವಲ್ಲ, ಸಂ-ಗೆಡ (ಜಟ) ದ 
ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಒ) " ನಾನು ' ಎಂಬುದು ಅನ್ಯರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಸೆಟೆದು ನಿಲ್ಲಿ 
ಸುವ ಅಹಂಕಾರದ ವಿಲಾಸವಲ್ಲ, ತನ್ನ ತನದ ಅರಿವಿನ ವಿಕಾಸ (೪) "ನಾನು' 
ಎಂಬುದು ಇಡಿಯ ಸೃಷ್ಠಿ ಗೆ ಸರ್ವಸಾಮಾಾನ್ಯವಾದ ಪ್ರಗತಿಬೀಜ. ಹಳೆಯ 
ಸಂಕೇತಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಮೇಲಿನ ಚರ್ಚೆಯನ್ನು ಈ ನಾಲ್ಕು ವಠಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಗ್ರಹವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. 

ಇನ್ನು ಈ ಚರ್ಜೆ ನಮ್ಮ, ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ನೋಡೋಣ. ವನಾನವನು ತಾನು ಸ್ಟ ಣಿಕ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ 
ಲೋಭದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಳ್ಳುವನು, ಆದರೆ ನಜವಾದ ಅರ್ಥವನ್ನರಿತು ತಾನು ಎಂದರೆ 
ನಿತ್ಯ, ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಲೋಭವನ್ನು ಮೀರುವನು. "ನಾನು' 
ಎಂದರೆ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬರಿಂದ ಬೇರೆ ಎಂದು ತಿಳಿದಾಗ, ನಾನು ದೊಡ್ಡವನೆನಿಸಬೇಕು, 
ನಾನು ದರ್ಪದಂಭಕನಾಗಬೇಕು, ನಾನು ಧನವಂತನಾಗಬೇಕು, ಒಟ್ಟಾರೆ ಎಲ್ಲರಿ 
ಗಿಂತ ಇನ್ನೂ ಬೇರೆಯಾಗಬೇಕು, ಇನ್ನೂ ಮೇಲೆನಿಸಬೇಕು ಎಂಬ ವಿಚಾರ ( ಇದೇ 
ಲೋಭ ) ಬರುವುದು. ಇಂದಿನವರೆಗೆ " ನಾನು' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅದೇ ಅರ್ಥವಿದೆ. 
ಅದರ ಫಲವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿಂತ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾನವನು ಹೇಗೆ ಆತ್ಮಿಕ ಅಧೋ 
ಗತಿಗಿಳಿಯುತ್ಮಲಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದನ್ಭು ಮೊದಲನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. 
ಅದರ ಬದಲಾಗಿ " ನಾನು ' ಎಂದರೆ ಅಪಾರ, ಅನಂತ ಸೃಷ್ಟಿಸಮುದೃ್ರದ ಒಂದು 
ಹನಿ ( ನಮ್ರತೆಗಾಗಿ ಅಲ್ಲ ಸಮುದ), ಸಮುದ್ರತ್ವ-ಅಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಗುಣಗಳನ್ನು -- 
ಉಳ್ಳು ದಕ್ಕೆ ) ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ-- ಸಮುದ) ಉಳಿದರೆ ಉಳಿಯುವೆ, ಸಮುದ್ರ ಒಣಗಿ 
ದರೆ ಅಳಿಯುವೆ ; ನನ್ನ ಅಳಿಕೆ-ಉಳಿಕೆ-ಬೆಳಿಕೆಗಳಿಂದ ಸಮುದ್ರದ ಅಳಿಕೆ-ಉಳಿಕೆ-ಬೆಳಿಕೆ 
ಎಂಬರೀತಿಯಲ್ಲಿ --ಲೋಜಭಕ್ಕೆ ಆಸ್ಪದವೆ ದೊರೆಯದಂತಾಗುವುದು. ಹೆಣ್ಣು-ಗಂಡು, 
ಕರಿ-ಬಿಳಿ, ದುಡ್ಡಪ್ಪ-ದುಡಿವವ ಮೊದಲಾದ ಪ್ರಗತಿವಿರೋಧಕ ಭೇದಭಾವನೆಗಳ 
ಮೂಲವು ಲೋಭದಲ್ಲಿದೆ; ಆ ಲೋಭದ ಮೂಲವು "ನಾನು ' ಎಂಬುದರ 
ಅಸಾರ್ಥದಲ್ಲಿದೆ. 

ಮಾನವನಿಗೆ ಭೇದಮೂಲಕವಾದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆಂದರೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಎಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ, ಸಾಯುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ, ನಿಜ; ಆದರೆ ಸಾಯುವುದು ಮಾನವನ 


ಇ 
ಏಷ ಆ ್‌್‌ 
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ಕ 
ಯಾರೆಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವವನಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ವಿಚಾರ; ಬೆದರಿದ ಗೂಳಿ 
ಬೇಕಾದಂತೆ ಹಾವಳಿಯನ್ನೆ ಬ್ಬಿ ಸುವುದು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ್ಯವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ತಾನು ಎಂದರೆ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಎಂದು ಮೈಮಕೆ (1600080೩008) ಯಿಂದ ವರ್ತಿಸಿದರೆ ಪ್ರಗತಿ ಇದೆ. 
ಸಿದ್ದಿ ಇದೆ ಎಂದು ಗೀತೆಯ ನಿರ್ಣಯ. ಇನ್ನು ಈ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವಾಗಿ 
ವಿವೇಚಿಸಿ ಅದರ ಯೋ ಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳೊ ಕಣ, 


ಸ್ತಭಾವಗುಣವಾಗಿಲ್ಲ; ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯು ನೈಸರ್ಗಿಕ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯಾಗಿಲ್ಲ. ತಾನು 


ಆಳರಸರ ಸರಾಗ ತಾ ಕಾಟದ ಸಾಜ ನಾ ರಸೂಟ ಇಂದಬಟಾಂರಾಊ ಅಸದ್‌. 


ಆ. ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಟೋದ್ಧಾ ರ 


ಗಿ 

"ನಾನು ' ಎಂಬುದಸ್ಫು ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಕ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡು, ಕರ್ಮದ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನ ರಿತು, ಕರ್ತವ್ಯಳ್ಳೆ ಅಣಿಯಾದ ಮಾನವನು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಪ್ರೇರಕನಾಗು 
ತಾನೆೊಪೋಷಕನಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂಬುದು ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಜೆಯ ಸಾರ. ಇದೇ 
ಗೀತೆಯ ಉಪದೇಶವೆ ?--ಎಂದು ಇಂದಿನ ಸಂಸ್ಕೃತ ಮಾನವನು ಹಿರಿತನದ ದನಿ 
ಯಲ್ಲಿ ತುಟಿದೆರೆಯಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದರಲ್ಲಿ ಹೊಸತೆಂಬುದು ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಇಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಐತಿಹಾಸಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಂದ ನೋಡಿದರೆ ಮಾನವನು ಇಂತಹ 
ಉದ್ದೇಶಗಳಿಂದಲೆ ತನ್ನ ಸಂಸ್ಕಾಜೀವನವನ್ನು ಸಂಘಟಿಸುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಇಂದಿನ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಶಕ್ತಿ ಬೆಳೆದಿದೆ, ಸುಖ ಬೆಳೆದಿಲ್ಲ; ಜ್ಞ್ಯಾನ ಹೆಚ್ಚಿದೆ, 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಉಳಿದ್ದಿ; ಸಂಘಟನೆ ಬಲವಾಗಿದೆ, ಸುರಕ್ತಿತತೆಯ ಭರವಸೆಯೆ 
ಇಲ್ಲ. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಇ೦ದಿನ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಪೋಷಕವಾಗುವಂತಹ ಸಲಹೆಗಳಿದ್ದರೆ 
ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ಗೀತೆಯ ವಮುಹತ್ತ, ಮತ್ತು ಉಪಯುಕ್ಕತೆ. ಮಾನವನು 
ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು, ಪರಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಯಬೇಕು, ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು 
ಹೊರಬೇಕು ಮೊದಲಾಗಿ ನೀತಿಪಾಠತಗಳನ್ನೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಗೀತೆಯೆ ಯಾಕೆ 
ಬೇಕು? ಎಲ್ಲ ಪಂಥಗಳು, ಎಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು, ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳು ಇಂತಹ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನೆ ಹೇಳಿವೈ, ಹೇಳುತ್ತಳಿವೆ, ಇನ್ನು ಮು೦ದಾದರೂ ಅದನೆ ಹೇಳುತ್ತಲಿರುವ 
ಸಂಭವವಿದೆ. ಈ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿನ ಮೇಲೆ ಪರಿಣಾಮವೆ 
ಆಗಿಲ್ಲ, ಜೀವನದಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಾಗಿಲ್ಲ. ಇಂದು ಬೇಕಾದುದು ಹಿರಿತನದ ಉಪ 
ದೇಶವಲ್ಲ, ದೊರೆತನದ ಆದೇಶ. ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಮಾನವನು ಒಂದು 
ದಾರಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದಿದ್ದಾನೆ, ಅದನ್ನು ಬಿಡುವಂತಿಲ್ಲ, ಬಿಡುವುದಾದರೆ ಇನೊಂದು 
ದಾರಿ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಇದೇ ನಿಜವಾದ ದಾರಿ ಎಂಬ ದುರಭ್ಯಾಸ 
( 0068656107 ) ಸೇರಿದೆ. ಬೇರೆಯಾದ, ನಿಜವಾದ, ಅನುಕೂಲವಾದ, ಸುಗಮ 
ವಾದ ದಾರಿ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿದೆಯೆ ? 


ಅಂತಹ ದಾರಿ ಇದೆ ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಎಲ್ಲರೂ ಹೇಳುವೆ 
ಆನೇಕ ಮಾತುಗಳನ್ನೆ ಗೀತೆಯೂ ಹೇಳಿದೆ ಎಂಬುದು ನಿಜ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ತನ್ನ ಮಾತನ್ನು ತಾನು ಮೊದಲಬಾರಿ ಹೇಳಿಲ್ಲ, ' ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ 
ಇದನ್ನೆ ನಾನು ವಿವಸ್ತಂತನಿಗೆ ಹೇಳಿದ್ದೆ, ಅವನು ಮನುವಿಗೆ ಹೇಳಿದನು, ಮನು 
ಇಕ್ಸ್ಟಾ ಎಕಾವಿಗೆ ಹೇಳಿದನು ; ಹೀಗೆಯೆ ಸಾಗಿದಾಗ ಈ ಮಾತು ಮರೆಗೆ ಬಿದ್ದಿತು; 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಅತ್ಮೋದ್ಭಾರ ೧೮೫ 


ಇಂದು ಮತ್ತೆ ನಾನು. ಅದೇ ಮಾತನ್ನು ನಿನಗೆ ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದೇನೆ ' ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನೇ ಒಪ್ಪಿದ್ದಾನೆ, ಯಾವದೇ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕ ಸಲ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿ 
ಬಂದರೆ ಇಲ್ಲವೆ ಅನೇಕರು ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಹೇಳಿದರೆ ಆ ಮಾತು ನಿರರ್ಥಕ 
ವಾದದ್ದು, ನಿಷ್ಠಲವಾದದ್ದು ಎಂದರ್ಥವಲ್ಲ. ಆ ಮಾತಿನ ಪರಿಣಾಮ ನಮ್ಮ 
ಮೇಲಾಗದಿದ್ದರೆ ಅದಾದರೂ ಸಮರ್ಪಕವಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಇಲ್ಲವೆ ನಮಗೆ ಅದರ 
ಸರಿಯಾದ ಅರ್ಥವಾಗಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ. ಅದೇ 
ಮಾತನ್ನು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದರೆ ಅದು-ಸರಿಯಿರಲಿ ಇಲ್ಲದಿರಲಿ 
ಸಾಮಾನ್ಯರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹಿಡಿಯುವುದೆಂಬುದು ಇಂದಿನ ಪ್ರಚಾರಪದ ತಿಯಿಂದ 
ತಿಳಿದು ಬರುವುದು. ಶೀ ಸಾಗ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳು ಅದೇ ಮಾತನ್ನು 
ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಹೇಳಿದ್ದರೆ ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಅದರ ಪರಿಣಾಮ ಯಾಕಾಗಬಾರದು ೈ 
ಅಥವಾ ಹೇಳಿದ ಮಾತು ಒಂದೇ ಆಗಿರಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆ? 

ಕೆಲವು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಅನ್ಯರಿಗೆ ಅಹಿತವನ್ನು ವರಾಡಿ 
ತನ್ನ ಹಿತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸೆ ಸ್ವೈರವೃತ್ತಿ ತ್ರಿಯ ಸಾ ಸತಂತ್ರ್ಬ ಮಾನವನಿಗಿಲ್ಲ 
ಎಂಬ ಧಾರ್ಮಿಕ ಆಗ ತತ್ತ್ವ ಎಲ್ಲ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿದೆ. 
ಆ ತತ್ತ್ವಕ್ಕುನುಸರಿಸಿ ನ್ಯಾಯಪದ್ದತಿ ಇ ದಂಡಿಸುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ. ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲೂ ಇದೇ ಮಾತನ್ನು ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದ ಎನಪ್ಪ ಕಾಣಬಹುದು. ಆದರೂ 
ಗೀತೆ. ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಹ ಮಹತ್ತ ಪದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ, ಗೀತೆಯ ದೃ ಸ್ಟ್ರಿಯೆ ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ತುಸು ಒಳಹೊಕ್ಕು ವಿಚಾರಿಸಿದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಇಂದು 
ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿದ್ದು ದು ಬರಿಯ ತತ್ತ್ವ. ಗೀತೆ ಹೇಳುವುದು ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ 
ಆಚಾರದ. ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ. ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲೂ ಆ ತತ್ತ್ತ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿಲ್ಲವೆ-- 
ಎ೦ದು ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಕೋರ್ಟು-ಕಚೇರಿ, ಪೋಲಿಸ-ಪಂಚನಾಮಾ, 
ಜೀಲ-ಜಜ್ಜ ಮೊದಲಾದುವುಗಳನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಆ ತತ್ವ್ವ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿದ್ದಂತೆಯೆ 
ಭಾಸವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಸಮಗ್ರವಾದ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಭಾಸ 
ಬಯಲಾಗುವುದು. ಒಂದು ಯಾಂತ್ರಿಕ ಉದ್ಯೋಗದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಭ್ಟಾವಧಿ ಜನರು 
ಅರೆಗೂಳಿನ ಕೂಲಿ ಪಡೆದು ಇಡಿಯ ಆಯುಷ್ಯ ದುಡಿಯುತ್ತಾರಲ್ಲ-- ಅದು 
ಯಾವ ಆಚಾರ? ಅನ್ಯರ ಹಿತವನ್ನು ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶವಿದ್ಧಾಗ ಕೂಡ ಹಾಗೆ 
ಮಾಡದೆ ತಾನೇ ಬಲಿಯುವನಲ್ಲ ಕಸಬುಗಾರ ಕುಂಭಕರ್ಣ! ಯಾವ " ಕಲವಿಾನ 
ಪ್ರಕಾರಾ' ಅವನಿಗೆ ದಂಡನೆ ಇದೆ? ನಿಜವಾಗಿ ಅವನ ವರ್ತನದಿಂದ ಅನೇಕರ 
ಅಸಂತೋಷ ಬೆಳೆದು ಸಮಾಜದ ಸ್ವಾಸ ಸ್ಟ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂತತ ಧಕ್ಕೆ ತಗಲುವುದು. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಕೂಲಿಕಾರನಿಗೂ ಮೇಲಿನ “ಜಿ ಕೈಯಷ್ಟೆ ಪಾಲು ದೊರೆಯಬೇಕು, 
ನೊರೆತಕೆ ನ್ಯಾಯ ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ; ಅದು ಅಪ್ರಸ್ತುತ, ತತ್ತ್ವದ 
ಆಚರಣೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ. ಈ ಚರ್ಚೆ ನಡೆದಿದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ ತಕ್ಕ .; 
೨೪-.-೪೫೭೦ 


೧೮೬ ಅರ್ಜುನ. ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಏಂಬ ತತ್ತ ಎವೂ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದೆ (ಲಂಚ ಮೊದಲಾದುವುಗಳಿಂದ 
ಗಳಿಸಲು ಹೋದರೆ ಅಪರಃಧವೆನಿಸುವುದು. ಆದರೂ ತಂದೆ ಶೀರಿದ ಮರುಗಳಿಗೆ 
ಯಲ್ಲಿ ಅವನ ಅಪಾರ ಧನವು ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದ, ಅನುಭವವಿಲ್ಲದ ಅವನ ಮಗನ 
ಹಕ್ಕಿನ ಆಸ್ಮಿಯಾಗುವುದು ! ಯಾರಿಗೂ ಅನ್ಯಾಯವಾಗುವಂತಿಲ್ಲ, ಅನ್ವಾಯ 
ವಾದಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಬೇಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿ? ದೆ. ಎಂದು ಹೇಳು 
ಹ ; ನ್ಯಾಯ ಟೀ ಹೋದರೆ ಸ ಸಾಮಾನ್ಯನಿಗೆ ಶಕಿ ವಿರೀರಿದ ನ್ಯಾಯವೇತನ 

ಸ ಕೊಡಬೇಕಾಗುವುದು ! ಹಣವನ್ನು ವೆಜ್ಜೆ ಮಾಡಿ ಜುನಾಯಿತನಾಗಿ, 
ಸಳ ದುಡಿಯಲು ಸಿದ್ದನಾಗಿ ಆರಾ ತನ್ನ ಸಾ ನಿಕ ಅಧಿಕಾರವನ್ನೂ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನೂ ತೋರಸಬೇಕು | ತತ್ತ ಎವನ್ನು ಅಕ್ಟ್ಟ ರಶಃ ಪಾಲಿಸದಿದ್ದ ರಿ, 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಾತ್ತಿ ಎಕೆ ಸುವ್ಯ ವಸ್ಯೆ ಇರದಿದ್ದ ರೆ ಫಿ ತ ಎದೆ ದೋಷವಲ್ಲ. 
ಸರಿಯಾದ ತತ ವಾದರೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಚಡ್‌ ಆಚರಣೆ 
ಯಲ್ಲಿ ದಕ್ಕದಿದ್ದರೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಬಿಟ್ಟು ಜೆಂಡಬೇಕ ಯಾವುದೇ ಧೋರಣ 
ವಿರಲಿ, ಖಂಡಿತವಾದುದಿರಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಸಂದೇಹವೃತ್ತಿಯಿಂದ ವಿನಾಶ 
ಇಲ್ಲವೆ ಡಾಂಭಿಕತನ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ. ತನ್ನ ತಾನರಿತರೆ ತಾನೇ ಗುರು, ತನ್ನ 
ತಾ ಗುರುತಿಸದಿದ್ದರೆ ತಾನೇ ಅರಿ-- ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಇದೇ ಥೋರಣ ಅಡಕ 
ವಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನೆ ಆಗಾಗ ಕೃಷ್ಣನು. ಇಂತಹ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ; 


ಕರ್ಮೇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಸಂಯಮ್ಯ ಯ ಆಸ್ತೇ ಮನಸಾ ಸ್ಮರನ್‌ | 
ಇಂದ್ರಿಯಾರ್ಥಾನ" ನಿಮೂಢಾತ್ಮಾ ಮಿಥ್ಯಾಚಾರಃ ಸ ಉಚ್ಕತೇ॥ (೩,೬) 


ನ ಬಂದಿ ನ ಭೇದಂ ಜನಯೇದಜ್ಞಾ ನಾಂ ಕರ್ಮಸಂಗಿನಾಂ | ( 8,೨೬) 
ಅಜ್ಞಶ್ಚಾಶೃ ದ್ವಧಾನಶ್ಚ ಗ ನಿನಶ್ಯತಿ। (೪,೩೮) 
ಉದ್ಧರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ ನಾತ್ಮಾನಮವಸಾದಯೇತ್‌ | 

ಆತ್ಮೈನ ಹ್ಯಾತ್ಮನೋ ಬಂಧುರಾತ್ಮೈವ ರಿಪುರಾತ್ಮನಃ ॥| (೬,೫) 


ಗಳಿಗೆ ತುಟ್ಟಿಯಾಗಿದೆ ಎಂದು ಮಾನವನ ಪ್ರಗತಿ ತಡೆದಿಲ್ಲ; ತತ್ತ್ವ ತುಂಬಿ 
ಇಲ ಗತಿಯ "ವೇಗ ಹೆಚ್ಳು _ವುದಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ತತ್ತ್ವವು ನಮ್ಮ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಹಿಚಸುರೆಕ್ಕ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ "ರಡು ಕಾರಣಗಳು; (೧) ತತ್ತ್ವ ಸರಿಯಾಗಿ 
ತಿಳಿದರುವುದ್ದಲ್ಲ, (೨) ತನ್ನ ಅರಿವೇ ತನಗಿರುವುದಿಬ್ಲ. ತತ್ತ್ವ ಸರಿಯಾಗಿ. ತಿಳಿಯ 
ದಿದ್ದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಅದರ ವಿನಿಯೋಗವು ಸಮವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ನ್ನು 
ಶಸ ಅರಿಯದಿದ್ದಲ್ಲಿ ಆ ತತ್ತ ಎದ ಅಧಿಕಾರ, ಆಚರಣೆಯ ಯೋಗ್ಯ ತೆ. ತನಗಿದೆಯೆ 
ಅಲ್ಲವೆ ಎಂಬುದು ತಳಿಯು ಕ್ಲ  ಆಡಕಾಗಿದೆ ಸಷ ಲಾರ ಮತ್ತು 
ಸರ್ವವ್ಯಾಪಕವಾದ ತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ತಾನು ಹೊರತಾಗಬಹುದೆಂಬ ತಪ್ಪು ತಿಳುವಳಿಕೆ : 
ಅವನಿಗಾಗುವುದು ; ಯಾಕೆಂದರೆ; ತಾನು ಅನ್ಯರಿಂದ ಬೇರೆಯಲ್ಲವೆ? ತತ್ತ ಎವನ್ನೂ 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಅತ್ಮೋದ್ಹಾರ ೧೮೩ 


ತನ್ನನ್ನೂ ಸತ್ಯವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಆಚರಣೆಗೂ ತತ್ತ್ವಕ್ಕ್ಯೂ ವಿರೋಧಬರುವ 
ಸಂಭವ ಕಡಮೆ. 


೨ 


ಮಾನವನ ಸಂಸ್ಥಾರೂಪ ಸಂಘಟನೆಯ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡಿದರೆ ಈ 
ಮಾತು ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಸ್ವಪರಭೇದವನು ಬದಿಗಿಟ್ಟಿರೆ ಮಾರನ 
ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವನು ಎಂದು ಹಿಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ. 
ಯಾವ ಸಂಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ನೋಡಿದರೂ ಸ್ವಪರಭೇದವನ್ನು ಕಡಮೆ ಮಾಡುವುದೆ 
ಸಂಸ್ಥಾ ಸಜಟಿಯ ಉದ್ದೇಶ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಗೂ ಸಂಸ್ಥಾ ಜೀವನ 


ಜಿಕೆದಂತೆ ಸ್ವಾಸ ಸ್ಕ್ಯ್ಯ-ಸುರಕ್ಷಿ “ತತೆಗಳು ಕಡವಮೆಯಾಗತೊಡಗಿವೆ! 


ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಪ್ರಾಚೀನವಾದ ಕುಟುಂಬ  ( 8ಜು111)) ಸಂಸ್ಥೆ ಯನ್ನು 
ನೋಡೋಣ. ಗಂಡ-ಹೆಂಡತಿ-ಮಕ್ಕಳು ಎಂಬ ಪರಸ ರ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಕುಯಿಂಬ* 
ಜೀವನವು ಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಕಡಮೆ ಮಾಡುವ ಸಾಧನವಾಗಬೇಕು. ಮಕ್ಳುಳಿ 
ಗಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತ್ಯಜಿಸ ತ್ತ ತಾಯಿಯ, ಹೆಂಡತಿಗಾಗಿ ಹುಲಿಯನ್ನು ಎದುರಿ 
ಸುವ ಗಂ 3... ಯಗಳಿಗಾಗಿ ಬಂದುದನ್ನು ಸಹಿಸುವ ಸುಪುತ್ರರ ಕತೆ- 
ಕಾದಂಬರಿ-ನಾಟಿಕಗಳನ್ನು ಇಂದಿಗೂ ಓದಿ ನೋಡಿ ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಸಂತ್ತೇವೆ, 
ಚಪ್ಪಾಳೆ ತಟ್ಟುತ್ತೇವೆ. ಆದರೆ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ತರುವಾಯದಲ್ಲೂ 
ಕೌಟುಂಬಿಕತನದ ಶಿಕ್ಷಣದಿಂದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ, ಕುಟುಂಬದ ಹೊರಗೆ ನಿಸ್ತ್ವಾ ರ್ಥ 
ವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಒಂದು ಮಾನವ 12 1 ಸ್ವಭಾವಸಹಜವಾಗುವಂತೆ ತ 
ಸಿಲ್ಲ; ತೋಸಸಿದ್ದರೆ ಇಂದಿನ ಜಾತಿ-ಜಗಳಗಳ, ಇಂದಿನ ಘೋರ ಯುದ್ಧಗಳ 
ಪ್ರಸಂಗವೆ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನಿಸ್ವಾರ್ಥದಲ್ಲಿ ತರಬೇತು ಮಾಡಬಹುದಾನಿದ್ದ 
ಕುಟುಂಬ ನಿಸ್ವಾರ್ಥವನ್ನು ಮಾರೆತಿತಿಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ, ಸ್ವಾರ್ಥದ ಬೆಲೆಯನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಿಸಿತು. ಗಂಡನ ಗಳಿಕೆಗಾಗಿ ಹೆಂಡತಿಯ ದಾಸ್ಯವೃತ್ತಿ ! ತಂದೆ | 
ಸಂರಕ್ಸಣೆಗಾಗಿ ಮಗನ ವಿಧೇಯತೆ ! ಇಂದಿನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಹೆಂಗಸಿಗೆ ಗಳಿಸುವ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ದೂರೆತಿದೆ, ಮಗನಿಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಸಂರಕ್ಷಣೆ ಇದೆ--ಹೀಗಾಗಿ 
ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಹಿರಿಯನ ಹೆದರಿಕೆ ಇಲ್ಲವೆ ಆವಶ್ಯಕತೆಯೆ ಇಲ್ಲದ೦ತಾಗಿದೆ. ಅದರ 
ಫಲವಾಗಿ ಮಾನವಸ ಮಾಜದ ಮೂಲಘಟಕವಾದ ಕು ಟುಂಬಪ ದ್ವತಿ ಕ್ರಮೇಣ . 
ಅನವಶ್ಯಕವಾಗತೊಡಗಿದೆ. ಕುಟುಂಬಪದ್ಧ ತಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗಿದ್ದ 'ನಿವಾಹಸಂಸ್ಥೆ 
ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಸಡಿಲಿಸತೊಡಗಿದೆ. "ಎಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲೂ 
ಸಪ್ಮಪದಿಯ ಬದಲಾಗಿ ಸರಕಾರೀ ಕಾಯಿದೆಗಳಿಗನ ಸರಿಸಿಯೆ ಮದುವೆಗಳಾಗುವ 
ರೂಢಿ ಬರುವುದು. ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಎಂದಿನಿಂದಲೂ ನಡೆದು. ಬಂದುದೆಂಬ ಒಂದೇ 
. ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ "ಶಾಸ್ತ್ರೀಯ ' ವಿವಾಹಪದ್ಧತಿ ಉಳಿದಿದೆ. ಕುಟುಂಬ 


೧೮೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ.ಯೋಗ 


ಪದ್ದತಿಯೆ ಕುಂಠಿತವಾದ ಮೇಲೆ ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ ಶಕ್ಕಿ ಎಲ್ಲಿಂದ ಬರುವುದು? 
ಅಂತೂ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧನವಾಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಸಂಸ್ಥೆಯೊಂದು ಪೈಗತಿಗೆ ಬಾಧಕ 
ವಾಗುವ ವೃತ್ತಿಗಳನ್ನೂ, ಪ್ರಗತಿಪಥದಲ್ಲಿ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ತಂದಿದೆ ಎಂದು 
ಹೇಳಬಹುದಲ್ಲವೆ? 

ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಕುಟುಂಬಸಂಸೆ _ಯನ್ನೊ ಳಗೊಂಡು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಸಾಧಕ 
ವಾಗಬೇಕಾಗಿದ್ದ ಇನ್ನೊಂದು ಸಂಸ್ಕೆಯ ಉದಾಹರಣವಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ ಜಾತಿ 
ಸಂ ಸ ಜಾತಿ ಪದ್ಮತಿ, 

ಒಂದಾನೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಜಾತಿಯು ಶಿಕ್ಕಣಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಿತು. 
ಮೊತ್ತಮೊದಲಿನ ಜಾತಿಸಂಸ್ಥೆ ಒಂದು ವಿಶ್ವವಿದಾಲಯವಿದ್ದಂತೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದರೆ 
ತಪ್ಪಾಗದು. ತಂದೆಯು ಮಗನಿಗೆ ತನ್ನ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಕಲಿಸತಕ್ಕದ್ದು. ಚಿಕ್ಕುಂದಿ 
ನಿಂದ ತಂದೆಯ ಕಸಬನ್ನು ನೋಡಿ ನೋಡಿ ಏಎಳೆವೆಯಸ್ಸಿನ ಮಗುವಿಗೆ ಆ ಕಸಬಿನಲ್ಲಿ 
ಆಸಕ್ತಿಯೂ ಜತಿ ಹುಟು ವದು ಸಹಜ. ಹಾಗೆ ಬೆಳೆಯುವ ತನ್ನ 
ಮಗನಿಗೆ ಕ್ರಮೇಣ ತಂದೆಯು ತನೊಡನೆ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ತೊಡಗಿಸಿ ತನ್ನ ವಿದ್ಯೆಯಲ್ಲಿ 
ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದನು. ವೇದಗಳ ಪ್ರಾಚೀನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶಿಕ್ಕಣವನ್ನು 
ಕೊಡಲು ಇಂದಿನಂತೆ ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಯಾವುದಾದ 
ರೊಂದು ಕಸಬು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ತಂದೇೆಯಿ೦ದ ಮಗನಿಗೆ ಪರಂಪರೆಯಾಗಿ ನಡೆದು 
ಬರುತ್ತಿದ್ದಿತು. ಒಂದು ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾದರಿಯ ಶಿಕ್ಷೆಣಪ ಪದ್ಧತಿ, ಗ.ರುವಿಗೂ 
( ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ "ಗುರು' ಎಂದರೆ ತಂದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಶಿಕ್ಕಕ ಸ್ರ ಅರ್ಥವಿದ್ದದ್ದು ಈ 
ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ ) ಶಿಷ್ಯನಿಗೂ ವಾತ್ಸಲ್ಯದ ಸಂಬಂಧ ತಂದೆಯ ಶಿಕ್ಕ ಕನಾಗಿದ್ದುದ 
ರಿಂದ ಶಿಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಅಂಧವಿಧೇಯತೆಯ ದಾಸ್ಯವೈತ್ತಿ ಬರುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ, ಸ್ವತಂತ್ರತೆಯ 
ಮತ್ತು ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯ ಉತ್ಸಾಹ ಶಿಷ್ಯನಲ್ಲಿ; ಇಂದಿನಂತೆ ಏನೂ ತ್ರ ವರಾಡದೆ 
"ಪಾಸು ಪಡೆಯುವ ಬುದ್ಧಿಯ ' ಡೊಂಬಗತ0ಜ ಜತ ಇಲ್ಲ ತಪ್ಪು ಮಾಡು 
ಪ್ರದು ಸಹಜವೆಂದು ತಂಜಿಯಿಂದ ಕಂಡು ತಿಳಿದು, ತನ್ನ ತ ತಪ್ಪನ್ನು "ತಾನೆ ಸರಿಪಡಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವ, ಹೆಚ್ಚು ತಪ್ಪಿದಂತೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ದಕ್ಕೆ ತೆಯನ್ನು. ಕಲಿವ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಶಿಕ್ಷಣ 
ವದು. ಕ ಮಾದರಿಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿಯೆ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆದ, ತಂದೆಯ 
ಕಸಬನ್ನೆ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿಸುವ ರೂಡಿಗೆ " ಜಾತಿ' ಎಂಬ ಹೆಸರು ಬಂದಿತು. ಆನು- 
ವಂಶಿಕ ಕಸಬುಗಾರಿಕೆ ಜಾತಿ. ಈ ಪದ್ಧತಿಗಾಗಿಯೆ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳ ವರಿಗೆ 
ಮೇಲ್ಕರದ ಕಲೆಗಾರಿಕೆ, ನುರಿತ ಕಸಬು?ಡರಿಕೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಉಳಿಯಿತು ; 
ಕೆಲವುಗಳಿಗಾಗಿ ನಮ್ಮ ದೇಶವು ಹೋದ ಶತಮಾನದ ವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಲ್ಲಿ ಹೆಸರು 
ಪಡೆದಿದ್ದಿತು. ಇಂತಹ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಇಂದು ನಮ್ಮನ್ನು ಯಾವ ದಕಶೆಗೆ ಮುಟ್ಟಿ ಸಿದೆ? 
ಹಿಂದಿನ "ಕಾಲದಲ್ಲಿ "ವರ್ಣ' ಏಂಜಿ' ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾದವನು “ಜಾತಿ' ಯಿಂದ ನೇರ 
ನಿರಬಹುದಾಗಿತ್ತು ; ಅದರಲ್ಲಿ ಅಸಾಮಂಜಸ್ಯವೇನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂದು " ಜಾತಿ? 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಧಾರ ೧೮೯ 


ಯಿಂದ ನೇಕಾರನಿದ್ದವನು "ವರ್ಣ'ದಿ೦ಂದಲೂ ನೇಕಾರನೆ! "ವರ್ಣ'ದಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ನಿದ್ದವನು "ಜಾತಿ ' ಯಿಂದಲೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೆ! ವೇದಕಾಲದಿಂದ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿ 
ದಂತೆ ಕ್ರಮೇಣ ವರ್ಣ ಮತ್ತ ಜಾತಿ ಎರಡೂ ಒಂದಾಗುತ್ತ ನಡೆದು, " ಜಾತಿ 'ಯ 
ವೈತಿಷ್ಟ್ಯವೆ ಅಳಿದು ಹೋಯಿತು, ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಪತಂತ್ರ ಕಸಬುಗಾರಿಕೆ 
ಗಾಗಿ ಜಾತಿ ಇದ್ದರೆ, ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಬಿಕ್ಕೆಯ ಬಕ್ಕರಿಗಾಗಿ ಜಾತಿ ಇದೆ! 
ತಿಕ ಣದಿಂದ ಮಾನವನ ಬುದಿ ಯನ್ನೂ ಸಂಸ್ಥಾ ರವನ್ನೂ ಬೆಳೆಸಿ ಅವನನ್ನು 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪೋಷಕನನ್ನಾಗಿ ಜಾಗ ದ್ದಿತು ರ ಜಾತಿ, ಬುದ್ದಿಗೊ. 
ಸ೦ಸ್ಥಾರಕ್ಕೂ ಯಾವ ತರದಿಂದಲೂ ಪೋಸ ಕವಾಗದೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಸೂಯೆ 
ಯನ್ನೂ ದ್ರೇಷವನ್ನೂ ಹುಟ್ಟಿಸಿ ಸಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಸೋವತರಾರಿತನವನ್ನು 
ತರುತ್ತಿದೆ ಇಂದಿನ ಜಾತಿ. ಭಂ ಸಂಸ್ಥೆಯು ಅಳಿವಂತೆ ಜಾತಿಸಂಸ್ಥೆಯೂ 
ಅಳಿಯುತ್ಮಲಿದೆ; ಆದರೆ ಸಾವಕಾಶವಾಗಿ ಯುಂ ಈ ವಸ್ಮುಗಳು ಕೊಳೆಯುತ್ತ 
ಅವೆ, ಅದಕಾಗಿ ಅಳಿಯುವ ಮುಂಜೆ ಸುತ್ಮಲಕಿ ಅನಾರೋಗ್ಯವನ್ನು ಹರಡುತಿ,ವೆ. 
ಸನಾತನ ವರ್ಣಾಶ ತುವುದ್ದು ತಿ ಈ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಗೂ ಬಳ್ಳೆ ಷ್ಟು ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ತನಗಿದ್ದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು, ನಿರ್ವಹಿಸಲು 
ವರ್ಣಾಶ ಮ ಪದ್ದತಿ, ಅಲ್ಲಿ ಗುಣಕ್ಕೆ ತಕ್ಕು ಕರ್ಮವಿದೆ; ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು, 
ನಿರ್ವಹಿಸುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಬರಲು ( ಸಮಾಜಸಂಘದ ಸದಸ್ಯನಾಗಲು) ಜಾತಿ- 
ಪದ್ದತಿ, ಅಲ್ಲಿ ಗುಣಕೆ ಸ ತಕ್ಕ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿದೆ. ಇಂತಹ ಜಾತಿವದ್ದತಿಯು ನ 
ಬೆಳೆಯಿತು? ಆ ನದ ತಿಯ ತತ್ತ್ವವು ಸಮರ್ಪಕವಾದುದಿದ್ದ ರೂ ಆಚರಣೆ 
ಅದು ಘಾತಕವಾಗಿ 'ಪರಿಣವಿಸಿದೆಯಲ್ಲ ? 

ಜಾತಿಗಳಿಗಾಗಿ ಉದ್ಭವಿಸಿದ ಭೇದಭಾವವನ್ನು ಮರೆಯಿಸಿ ' ಮಾನವರಿಗೆ 
ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಲೆತ್ತಿ ಸಿದ ಮಧ್ಯ ಯ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನೂ ನೋಡ 
ಬಹುದು. . ಮಾನವ-ವತಾನವರ ಸಾ ಸರ್ಥವನ ನ್ನೂ ಭೇದಬುದ್ದಿ ಯನ್ನೂ ಹತ್ತಿ ತ್ತಾಯಿ 
ಮಾನವನ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಸ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥೆ ಹ ಬತ್ತ ೦ದು 
ಸಾಧನವಿಲ್ಲ; ಅದರಲ್ಲೂ ಒಬ್ಬ ದೇವನ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ” ನಿಂತ ಧರ್ಮದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಸಾಮಾಕ ಜೀವನದ 'ಸಂಘಟನಕ್ಕೆ ಇನ್ನೂ ಪೋಷಕ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ದೇವನೊಬ್ಬ 
ಕಾರಣ; ಎಲ್ಲರೂ--ಅವರ ವ್ಯಾವಹಾರಿಕ ಭೇದಾವಸ್ಸೆ ಗಳೇನೇ ಜಸ್‌ 
ತಟಾಸಾಗ ಆ ದೇವನ ಮಕ್ಕ ಟ್‌ ಇಷ್ಟೆ 6 ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥೆ 
ನಿಲ್ಲಲಿಲ್ಲ... ಮುಂದೆ ಆ ದೇವತೆ ಪರಿಚಯ” ಹೆಚ್ಚಾ ಯಿತು, ದೇವನು ಮಾನವನ 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕತೊಡಗಿದನು, ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆ ಯವ- ಕೆಟ್ಟ ವಎಂದು ಶಿಫಾ 
ರಸಪತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡತೊಡಗಿದನು. ಆಯಿಶು. ನ ಸುಳ್ಳು ಹೇಳಿ ಒಂದು 
ಮದುವೆ ಮಾಡಬೇಕೆಂಬಂತೆ ಸಾವಿರ ಸುಳ್ಳು ಸಾಧಿಸಿ ಒಬ್ಬ ದೇವನನ್ನು ಒಲಿಸ 
ಬೇಕಾಯಿತು; ಕೊನೆಗೆ ತನಗಾಗಿಯೆ ಒಲಿಯುವ ದೇವನನ್ನು ಹೊಸತಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿಸಿ 


೧೯೦ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಯಿತು. ಮೊದಲು ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರಾಗಿ ದೇವೆನ ಮಕ್ಕಳೆನಿಸಿ 
ಡ್ವರೆ ಈಗ ಕೆಲವರು ಪ್ರೀತಿಯ ಮಕ್ಕಳಾದರು. ಯಾವುದಕ್ಕೂ ದೂರುವಂತಿಲ್ಲ; 
ಯಾಕೆಂದರೆ ದೇವನು ಮೇಲಿನವನು, ನಮ್ಮೆಲ್ಲರನ್ನು ವಿೀರಿದವನು, ಅವನನ್ನು 
ತಿಳಿಯುವುದು ಕಷ ಕಃ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಒಬ್ಬಿಬ್ಬರು ಸಂತರು-ಮಹಾತ್ಮರು- 
ಪೂಜ್ಯರು-ದೇ ವಸಮಾನರು. ಹೀಗೆ ಕ್ರಮೇಣ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳಾದವು, ಅನೇಕ 
ದೇವರುಗಳಾದವು, ಪರಸ್ಪರವಾದ ಅಸೂಯೆ-ದ್ನೇಷ-ವಂಚನೆ-ನೀಚತನಗಳ ವೃತ್ತಿ 
ತಲೆದೋರಿತು. ಇಂದು ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಒಬ್ಬರನ್ಕೊ ಬ್ಬರು 
ಬೆನ್ನಿಗೆ ಚೂರಿ ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ! ಕೆಲವು ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಯುರೋಪದಲ್ಲಿ 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೆ ಯುದ್ಧವಾಗಿ ರಕ್ಕದ ಕಾಲುವೆಗಳಿಂದ ದೇವನ ಅಭಿಷೇಕ 
ವಾಯಿತು ! ದೇವನಿಗೆ ತೀರ್ಪನ್ನೂ ಶಿಫಾರಸಪತ್ರವನ್ಫೂ ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರ 
ಬಂದುದಕ್ಕಾಗಿ ಹೀ ಗಾಯಿತೆಂದು. ಹೇಳಬಹುದು. ಇದನ್ನರಿತೇ ಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ;-- 


ನಾದತ್ತೇ ಕಸ್ಯಚಿತ್‌ ಪಾಪಂ ನ ಚೈವ ಸುಕೃತಂ ವಿಭುಃ । (೫,೧೫) 


ದೇವನು ಮಾನವನ ಕೆಲಸದಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ, ಕೈಹಾಕಬಾರದು. ಎಂದು 
ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, . ಆದರೂ ದೇವನು ಅಲ್ಲದ ಕಾರಭಾರವನ್ನು ಮಾಡಿ ತನ್ನ 
ಮೂಲಕವಾದ ಸಂಸ್ಥೆಯು ಸಮಾಜಪ್ಪಗತಿಗೆ ಬಾಧಕವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿರುವ 
ನಲ್ಲ? ಇದಲ್ಲದೆ, ದೇವನು ಕೈಚಾಚಿದಂದಿನಿ೦ದ ಮಾನವನ ಬ.ದ್ವಿಶಕ್ತಿ-ವಿಚಾರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ-ಕಾರ್ಯದಕ್ಟತೆ ಅಳಿದುಹೋಗಿವೆ. ದೇಶಾವರಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನ ಹಸಿಜಿ 
ಯಂತೆ ದೇವ; ಎಲ್ಲವೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕುವುದು. ಎಂದ ಮೇಲೆ ನಾವು ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡುವುದಾದರೂ ಯಾಕೆ? ತಿಳಿಯದಿದ್ದಲ್ಲಿ ದೇವನೆ ಗತಿ ಎನಿಸಿದ್ದರಿಂದ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಆಲಸ್ಯ ಬಂದಿತು. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸರಿಮಾಡುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಮತ್ತು 
ಅಧಿಕಾರ ದೇವನಿಗಿದ್ದುದರಿಂದ ತಾನು ಹೇಗೆ ಮಾಡಿದರೂ ನಡೆಯುವುದೆಂದು ಮಾನ 
ವನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡನು. ಅಂತೂ ಮಾನವನನ್ನು ಬೆಳೆಸಲು ಬಂದ ದೇವನು 
ಉನ್ನತಿಪಥದಲ್ಲಿ ಮಾನವನನ್ನು ಇಳಿಸತೊಡಗಿದ್ದಾನೆ ! 


ದೇವನ ಈ ಅಸಮಂಜಸ ದರ್ಪರಾಜ್ಯವನ್ನಡಗಿಸಲು ಮತ್ತೊಂದು ಸಂಸೆ 
೩೦ದೆ ಬಂದಿತು, ಅದೆಂದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರ) ಇಲ್ಲವೆ ದೇಶ (1% 5೩56 ೦೯ ಲೀ 
71೩008). ದೇವನಿಗಾಗಿ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ಜಾತಿಗಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಭೇದಭಾವಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ 
ಮೀರಿಸಿ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಸಹಕಾರ್ಯರನ್ನಾಗಿ, ಏಕಥ್ಯೇಯರನ್ನಾಗಿ ಒಂದುಗೂಡಿ 
ಸುವ ಶಕ್ತಿ ರಾಷ್ಟ್ರಕ್ಕಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ದೇವನ ಇಲ್ಲವೆ ಧರ್ಮದ ಭೀತಿ ಪರ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ; ಆದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರದ ಭೀತಿ ಇಹಲೋಕದ ಅನುಭವಗಳಲ್ಲಿ, ಸತ್ತ 
ಮೇಲೆ . ದೇವನು ದಂಡಿಔಉದರೆ, ರುವಾಗ್ಯಷ್ಟ್ನ ರಾಷ್ಟ್ರವು ದಂಡಿಸುವುದು. : 


ಶ್ರ ತ 
ಇ ಲ / 


ಟ್‌: 
ಕ 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಅತ್ಮೋದ್ಧಾ ರ ೧೯೧ 


ರಾಷ್ಟ್ರ 1.1 353046ಿನ ಸಲು ಹೀಗೆ ಯೋಗ್ಯತೆಯೂ ಇದೆ, ಅಧಿಕಾರವೂ ಇದೆ. 
ಆದರೆ" ಬ ರಾಷ್ಟ್ರ)ಸಂಸ್ಥೆಯ ಅನುಭವವೇನಿದೆ? ಎಲ್ಲರ ಭೇದಭಾವವನ್ನು 
ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ ಬಂದುಗೊತಿತು ದ. ಇಲ್ಲವೆ ಭೇದಭಾವಕ್ತಿ ಯೆ ಸಂಘಟಿತ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವುದೆ? ದೇಶಾಭಿಮಾನವು, ಇಂದಿಗೂ ಸಧು ಸವ... 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ದೇಶಗಳಿವೆ. ಆಯಾ ದೇಶದ ದೇಶಾಭಿಮಾನಿಯು ತನ್ನ 
ದೇಶವೆ ದೊಡ್ಡದೆನ್ನು ವನು. ಇಲ್ಲಿಗೆ ಸ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು ಹಿಂದಿನ ಇತಿಹಾಸ. 
ದೇವಸಂಸ್ಥೆ ಇಂಡ ಆ ಅನಿಷ್ಟ್ರಗಳಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಾದ ಅವಕಾಶ 
ದೊರೆತಿದೆ. ದೇವನು ದೂರದವ, ದೇಶವು ಮೈೈಮುಟ್ಟಿ ನಿಂತಿದೆ. ದೇವನಂತೆ 
ದೇಶಕ್ಕೂ ಒಂದು ಮೂರ್ತಿಯ ಸ್ವರೂಪ ಬಂದಿತು. ಬರಿಯ ದೇಶವಲ್ಲ; 
ಮಾತೃ ದೇಶೆ, ಏಿತೃ ದೇಶ ಎಂಬ ಸ ರೂಪ ಬಂದಿತು. ಕೂಡಲೆ ದೇಶವು ಪೂಜ್ಯ 
ಹು ದೇಶಕ್ಕೆ, ಇಂಜಾಚ್‌ ದೇಶದ ಜನರೆಲ್ಲ ಸೇಡು ತೀರಿಸಲು 
ಶಸ್ತ್ರಗಳನ್ನೆ ತು,ವರು. ದೇಶಕ್ಕೆ " ಬಡತನ' ಬಂದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ದೇಶವನ್ನು 
ಸುಲಿಯಲು ಸಾಗುವರು. "ದೇಶ'ವೆಂದರೇನು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯ ಉತ್ತರ ಮಾತ್ರ 
ಒಬ್ಬನಿಗೂ ಗೊತ್ತಿರುವುದಿಲ್ಲ. "ದೇಶ' ವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ಭಾವನೆಯಾಗಿರುವುದು; 
ಮಿಕ್ಕುವರಂತೆಯೆ ಹಸಿವೆ- ಹೊಟ್ಟಿ ರಿಷ ಮೋಹ -ಮಲಬದ್ಧ ತೆಗಳಿಗೊಳಗಾದ 
ಒಬ್ಬ ಅರಸ ಸನೊ ಒಬ್ಬ ಮಂತ್ರಿಯೊ ಸ ಚಾತಕ; ಪುತೀಕನಾಗಿರುವನು. ಅಂತೂ 
ದೇಶವೆಂಬುದು ಮಾನವಪ್ಪ ಗತಿಗೆ ಪೋಷಕವಾಗುವ ಸಂಘಟಿನೆಯಾಗದೆ, ದೆ ಸಷ- 
ಕಲಹ-ಅಸೂಯೆ-ಯುದ್ದ-ದುರಭಿವಾಾನಗಳಿಗೆ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹವನ್ನು ಜು 


' ಒಂದು ಸಂಘಟಿತ ಶಕ್ಕಿಯಾಗುವುದು. ದೇಶಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕಂಡುಬರುವ ಹೀನತೆಯೆ 


ರಾಷ್ಟ್ರ_ಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲೂ ಕಂಡುಬರುವುದು. ರಾಷ್ಟ್ರ ವು ಬೇಕಾದ್ದನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು 
( 076 58886 ೦೩೫ 60 7೦ ೫7೦೧), ಇದೇ ಚಿನ ನ್ನು ಮು೦ಚಿನವರು ದೇವನ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲವೆ? ಅದಕಾಗಿ ರಾಷ್ಟ್ರ ವೂ ದೇವನಂತೆಯೆ ಶಿಫಾರಸ 
ಪತ್ರಗಳನ್ನು ಕೊಡತೊಡಗುವುದು.  " ರಾಷ್ಟ್ರ” ದ :( ಎಂದರೆ ಅಧಿಕಾರಸೂತ್ರ 
ವನ್ನು ವಹಿಸಿದವರು) ಮಾತಿಗೆ ಮರುಮಾತಿಲ್ಲದೆ ತಳೆತೂಗುವವರು ಜಾಣರೆನಿಸು 
ವರು; ಜಾಣರಾದವರು ಮಿಕ್ಕುವರಾದ ತಾವು ಮೇಲಿನವರು ಎಂದು ಕಣ್ಣು ತಿವಿ 
ವಂತೆ ತೋರಿಸಲೆತ್ತಿ ಸುವರು. ರಾಷ್ಟ್ರದ ಕಾಯಿದೆ-ಕಾನೂನು-ವ್ಯವಹಾರವು 
ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಜಾಣರಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗುವುದು. ಅದರಿಂದ ಕನಲಿ "ಕೋಣ'ರು 
( ಇವರದು. ಯಾವಾಗಲೂ ಬಹುಮತ) ಅಧಿಕಾರಸೂಶ್ರವನ್ನು ಶ*ಸಿದು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿ ಸುವರು. ಅಸೂಯೆ-ಅಸಂತೋಷ ! ಅಸಂತೋಷ-ದ್ರೇಷ 
ದ್ರೇಷ-ದರ್ಪಾಧಿಕಾರ! ಕ ಸಾ? ಹೀಗೆ ಒಂದನ್ನೊಂದು 
ಚುಚ್ಚುತ್ತಾ ಮಾನವನಿಗೆ ಸಾ ಸ್ಯ್ಸ್ಯ- ಸುಖ-ಶಾಂತಿ-ಸುರಕ್ಸಿತತೆಗಳು ಇಲ್ಲದಂತಾಗು 


ವುವು... ತ 


೧೯೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ರಾಷ್ಟ್ರ ವೆಂಬುದು ಕಾಲ್ಪನಿಕ ವಸ್ಮು ಮಾತ್ರ. ಇಂತಹ ಕಾಲ್ಫನಿಕ ವಸ್ತುವಿ 
ನಿಂದ ಜನರಕ್ಲಿ ಅಭಿಮಾನ ಹುಟ್ಟುವುದು ಸುಲಭ ನವಲ್ಲ. ಇದಲ್ಲದೆ ರಾಷ್ಠ ಗಾತ 
ಕೇವಲ ಒಂದು ಪದ್ಧತಿಯಾಗಿದೆ ; ಗ್‌ ಜನರು ಇನ್ನು ಕೆಲವರಮೆ ಹ ನ್ಯ್ಯಾಯ ಓದ 
ಸೋಗಿನಿಂದ ಅನ್ಸಾಯವನ್ನು ನಡೆಸಿ ಸ ಸ್ವಾರ್ಥ ಸಾಧಿಸುವ. ಸುಲಭವಾಗುವುದು; 
ಅದಕಾಗಿ ರಾಷ ಸಂಸ್ಥೆ ಸರಿಯಾದುದಲ್ಲ ಎಂಬ ವಿಚಾರದಿಂದ ತೀರ ಇತ್ತೀಚೆಗೆ 
ಹೊಸ ಸ ಸ್ವರೂಪದ ಸಂಸ್ಥೆ ಯೊಂಡು ಅಸ್ತಿ ಟೆ ದಲ್ಲಿ ಬಂದಿದೆ ; ಅದು ವ್ಯಕ್ತಿಸ ಸಂಸ್ಕೆ, 
ವ್ಯವಹಾರಡಲ್ಲಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ವ ದಪ ಪದ್ಧತಿ ಎ ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ನಿಜವಾಗಿ 
ಇದು ದೇವಸಂಸ್ಕೆಗೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಭು ಹ0್ನಿ ದೇವಸಂಸ್ಥೆಯಿಂದ ಆದ ಅನಿಷ 
ಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಆಗುವುದು ಖಂಡಿತ. ಯಾಕೆಂದರೆ ದೇವ- 
ಸಂಸ್ಥೆಯ ಕೆಲವು ವಿಶೇಷ ಅನುಕೂಲಗಳು ಈ ವ್ಯಕ್ತಿಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ದೇವನು 
ಕಾಣದ ವಸ್ತು, ಅದಕಾಗಿ ದೇವನ.ವಿಷಯವಾಗಿ ಬೇ ಕಾದ್ದ್ವನ್ನು ನಂಬಬಹುದು ; 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯು ಸಮಕಾಲೀನವ್ನ ಕ್ರಾ ಅದಕಾಗಿ ನಂಬಿದ ವಿಷಯಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ನಿರಾತೆ ಪಡುವ ಸಂಭವ ಹೆಚ್ಚು. ದೇವನು ಅಜರಾಮರ; ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಗೆ ತನ್ನ 
ಸಾವಿನ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. ದೇವನನ್ನು ನಿರ್ಲಿಪ್ತ ಮುಂತಾಗಿ ನಾವು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ; ಆದರೆ ಸರ್ವಾಧಿಕಾನಿಯು ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯ ಆಹಾರ-ನಿದ್ರಾ- 
ಭಯಗಳ ಮೂಲಕ ನಿರ್ಲಿಪ್ತನಿರುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ತ್ನ 
ಮೇಲಿನ ಕೆಲವು ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಕೇವಲ ಉದಾಹರಣೆಗಳೆಂದು ಇಣಿಸಿ 
ದ್ಹರೂ ಮಾನವನ ಪ್ರಪಂಚದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ದ್ಯೋತಕಗಳಾದ ತತ್ತ್ವಗಳು ಅವು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಎಂದು ಇತಿಹಾಸವನ್ನ ರಿತ ವಾಚಕರಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾಗಿರಲು 
ಸಾಕು. ಒಂದು ದೇಶದ, ಒಂದು ಜನಾಂಗದ, ಇಲ್ಲವೆ. ಸಮಗ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ನೋಡಿದಾಗ ಇಡಿಯ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದ ಬಿಳವಣಿಗೆ ಹೀಗೆ ಏರಿಳಿತಗಳಿಂದ 
ಕುಂಠಿತವಾಗಿದೆ. ಹೊಸ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದ ಎದುರಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿ ಮಾನವನು ಹೊಸ 
ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಕಂಡಹಿಡಿಯುವನು ; ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಆ ಸಂಘಟನೆ 
ಎದುರಿಸಿದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಿಡಿಸಬಲ್ಲಂದು; ಆದರೆ ಅದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅದೇ 
ಸಂಘಟನೆ ನಿರೀಶ್ಚಿ ಸಲಾಗದಂತಹ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುವುದು; ಈ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಕಾಲಾನುಸಾರ ಮಾನವನನ್ನು ಮತ್ತೆ ಎಡುರಿಸುವುವು; ಆಗ ನಿರ್ವಿ 
ಡಾತಾದ ಮಾನವನು ಮತ್ತೊಂದು ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಹುಡುಕಿ ತೆಗೆಯುವನು ; 
ಸಂಘಟನೆಯಿಂದ ಹಳೆಯ ಎಡರುಗಳನ್ನು ದಾಟಿದರೂ ಹೊಸ ಎಡರುಗಳನ್ನು 
ಕರಾ ಅಂದಿನಿಂದ ಇಂದಿನ ವರೆಗೆ ಪ ಗತಿಯ. ದಾರಿ ಕೆಸರಿ ರಿನ 
ದಾರಿಯಾಗಿದೆ ಮಾನವರಿಗೆ; ಒಂದು ಕಾಲನ್ನು ಹೊರಗೆಳೆಯುವನ ರಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಕಾಲು *ೆಸರಿನಲ್ಲಿ; ಎತ್ತಿದ ಕಾಲನ್ನು ಸ ರಕ ಹೆಚ್ಚಿದ ಭಾರಕ್ಕಾಗಿ 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಅತ್ಮೋದ್ಧಾರ ೧೯೩ 


ರಿದ ಕಾಲು ಕೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ *ೆಳಗೆ ನಡುವುದು! ಸಮಾಜಪದ್ಧ ತಿ.ಧರ್ಮ- 
ದೇವ-ಸಾವತಾ ಜ್ಜ ಇವು ಗಳಲ್ಲಿ ಬೇಕಾದ್ದ ರ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಮೋಡಬಹೂ 
ಈ ರ್ವಸಾ ಮಾನ್ಸ ವಾಗಿ ಅದೊಂದು ನಿಸರ್ಗದ ನಿಯಮವೆಂದೇ ನಾವು 
ತಿ ಡೆ |. ಬೆಳೆದದ್ದು ಅಳಿಯಲೇಬೇಕಂತೆ! ಆದರೆ ಎಂತಹ ತಪ್ಪು 
ಐಚಾರವಿದು ! ಬೆಳೆದದ್ದು ಆಳಿಯಲೆ ಕೇಬೇಕಾಗಿದ್ದರೆ . ಸಂತತವಾದ ಪ್ರಗತಿಯೆ 
ಮಾನವನಿಗಿಲ್ಲ, ಇಷ್ಟೆ ತೆ; ಸಂತಕವಾದ ಪ್ರಗತಿ ಸೃಷ್ಟಿ ಷಿ. ಯಲ್ಲಿಯೆ. ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಒಪ್ಪಬೇಕಾದೀತು! ಪ್ರಗತಿಯ ಇರಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವೆಲ್ಲಿದೆ-- ಎ೦ದು ಯಾರಾ 
ದರೂ : ಕೇಳಬಹುದು. -ವಕಾನವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿದೆ. ಇಲ್ಲವಾದರೆ ಬೆಳೆದದ್ದು 
ಅಳಿಯಲೇಬೇಸೆಂಬುದನ್ನು ನಾವು ಒಪ್ಪಿದ್ದರೆ ಸರಿಯೇ ಹವ್ವಾಸಕ್ಟೇ 
ತೊಡಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ; ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಆಸಕ್ತಿಯನ್ನೆ ತೋರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ; ಹೇಗಾದರೂ 
ಅಳಿಯುವುದೆಂದು ಸ್ತ್ವಾ ರ್ಥ-ಆಹಾರ- ಕಮತ 60 | ತೃಪ್ತಿಗಾಗಿ ಅತಿರೇಕ 
ವಾಗಿ, ಅವ್ಳವಸ್ಥಿ ತವಾಗಿ. ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದೆವು.. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದನ್ತೆ ಇತಿ 
ಹಾಸದ ಸಾಕ್ಟ್ಟ 2೦೪; ಮುಂದೆ ಇನ್ನೂ ಚನ್ನಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕೆಂಬಾಗ ಇಂದು. 
ಮುಂದುಗಳ ಸಂತತ ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯನ್ನು . ತ ಫತಿದ್ದೇವೆ. ಅಂತಹ ಭಾವನೆ 
ಮಾನವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಯಾಕೆ ಇದೆ ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ತಿಳಿದಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಆ 
ಭಾವನೆಯೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಇದಲ್ಲದೆ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮವು ಬೇರೆ 
ಯಾಗಿದೆ; ಹಃ ಬ ದ್ದ ಬೆಳೆಯಲು ಹಟ ತೊಡುವುದು; ಸುತ್ತಮುತ್ತಲನ್ನು 
ಜೀರ್ಣಿಸಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ; ಇದ್ದುದ 
ಕ್ವಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಉತ್ತಮವಾಗಿ ಸಂರ. ಸೃಷ್ಠಿ ಯ ನಿಯಮ. ಆದರೂ 
ಎಲ್ಲವೂ ಅಸಿಯ:ಎವುದಲ್ಲ ! ೭ರಿಯ ಭಾವನೆ ಇದ್ದು ಉಪಯೋಗವೇನು ? ಯಾವುದೂ 
ಉಳಿದಿಲ್ಲ, ಉಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸತ್ಯ- ಸತ್ಯವಾದ ಅನುಭವ. ಈ ಅನುಭವದ 
ಬಲವಾದ ಸಾಕ್ಸ್ನು ವನ್ನು ಕಂಡು, ಭಾವನೆಯನ್ನು ಬದಿಗಿಟ್ಟು, ಮಾನವನಿಗೆ 
ಕ ಆಶೆಯೆ ಇಲ್ಲವೆಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕೆ ? ' 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ಕೃಷ್ಣನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೃಷ್ಟಿಗಳಿಂದ ಉತ್ತರ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
| ಭಾವತಾದೃಷ್ಟಿಯಿಂದರೆ. ಎಲ್ಲವೂ ಅಳಿಯುವುದು. ಎಂಬ ಹಟ 
ಯಾಕೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಮೊದಲ ಮರುಸವಾಲು, -ಉಳಿದುದು ಯಾವುದೆಂಬುದು 
ನಮಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳೋಣ. ಅಷ್ಟಕ್ಕೆ ಯಾವುದೂ : ಉಳಿ 
ಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ? ನಮ್ಮ ಅನುಭವವನ್ನೆ -- ಇತಿಹಾಸವನ್ನೆ -- 
ಇನ್ನಿಷ್ಟು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡೋಣ, ಕಳವು ಮಾಡಿದರೆ ದೇಹಾಂತಶಿಕ್ಷೆ 
ಯನ್ನು ವಿಧಿಸುವ ಕಾಲದಿಂದ ಕಳವು ಮಾಡುವುದು ರೋಗ, ಅಸರಾಧವಲ್ಲ, 
ಅದಕಾಗಿ ಕಳ್ಳನಿಗೆ ಯೋಗ್ಯ ಶಿಕ್ಕೃಣವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು ಶಿಕ್ಸೆಯನ್ನಲ್ಲ ಬಐ೦ಬ 
ಇಂದಿನ ಕಾಲದವರೆಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಒಂದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಗಾಗಿ ಮಾನವನ ವಿಚಾರ ಹೇಗೆ 
೨೫-೪೫೭೦ | 


೧೯೪ ಆರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಬೆಳೆಯುತ್ತ ನಡೆದಿದೆ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗ. ವುದಿಲ್ಲವೆ? ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪೂರ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ಅಳಿಯುತ್ತಿದ್ದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಾಲಕ್ಕೆ ಕಳ್ಳನಿಗೆ ದೇಹಾಂತ ಶಿಕ್ಪೈ ಯನ್ನೆ 
ನಾವು ವಿಧಿ ಸುತ್ತಿದೆ. ವು. ಆದರೆ ಹಾಗೆ ವಶಾಡಿಲ್ಲ. ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವ ವಂದೆ 
ಉಳಿದಿದೆ, ಹಿಂದಿನ ವಿಚಾರ ಮುಂದೆ ಬೆಳೆದಿದೆ. ಅಂತೂ ಬೆಳೆದದ್ದಲ್ಲ ನಾಮಶೇಷ 
ವಾಗಿ ಅಳಿಯುವುದು ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಅರನಿರ್ವಾಹವೆಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಬೆಳೆ 
ದದ್ದು ಉಳಿಯುವುದು ಎಂದು ಒಪ್ಪೋಣವೆ? ಪ್ರಗತಿ ಖಂಡಿತ ಎಂಬ ಭಾವನೆ 
ಇದ್ದರೆ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದಲ್ಲದೆ ಪ್ರಗತಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಯೋಗ್ಯ 
ವಾದುದು--ಒಳ್ಳೆಯದು--ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದುದು ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯುವುದು 
ಎಂದು ಒಪ ಬೇಕಾಗ ವುದು. ಒಂದು ಸಣ್ಣ ವಾತಾತಿನಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಈ ದೊಡ್ಡ 
ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ; 

ನಹ ಕಲ್ಯಾಣಕೃತ್‌ ಕಶ್ಚಿದ್‌ ದುರ್ಗತಿಂ ತಾತ ಗಚ್ಛತಿ | (೬೪೦) 
ೆ ಒಳ್ಳೆ ಯದನ್ನು ಮಾಡುವವನಿಗೆ ವಿನಾಶ-ಅಪಾಯ-ಎಂಬಂದು ಎಂದಿಗೂ ಸಂಭ 
ವಿಸದು' ಈ ಮಾತಿಗೆ ಆಧಾರವೇನು ? ಪ್ರಗತಿಯು ಖಂಡಿತ, ನಿಸರ್ಗನಿಯಮ 
ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಯಾವ ಆಧಾರವಿದೆಯೊ ಅದೇ ಈ ಮಾತಿಗೂ ಆಧಾರ; ಅರ್ಥಾತ್‌, 
ವತಾನವನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾವನಾಶಕ್ಕಿ. 

ಕೇವಲ ಭಾವನಾಶಕ್ಕಿಯ ಆಧಾರದಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣ ನು ತೃಪ್ತಿ ಹೊಂದಿಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಬೆಳೆದದ್ದೆಲ್ಲ ಅಳಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳೇ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ತಾಕಳವಾಗಿ ಕಂಡು 
ಬರುತ್ತಿವೆ. ಅಂತ. ಸಂದರ್ಭಗಳನ್ನು ತ್ರ ಷ್ದ ನು ತರ್ಕದಿಂದ ತೂಗಿಸಿ ನೋಡಿ 
ದ್ವಾನೆ. ಅಳಿದ ಸಂದರ್ಭಗಳೆ ಬಹಳ ಬ "ಮಾತನ್ನು ಅವನೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿ 
ದ್ಹಾನೆ. ಆದರೆ ಒಪ್ಪುವಾಗ ಅವನು ಇನ್ನೊಂದು ಸಂಗತಿಯನ್ನು ನಮ್ಮ ಲಕ್ಟ್ಮ್ಯಕ್ಕೆ 
ತಂದಿದ್ದಾನೆ. ಮಾನವನು ಆನೇಕ ಸಂಘಟನೆಗಳನ್ನೇನೊ ಮಾಡಿಕೊಂಡನು, 
ನಿಜ; ಅವೆಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಹೊಸ ತರದ ಎಡರುಗಳನ್ನೈ ಹುಟ್ಟಿಸಿವೆ, ಇದೂ ನಿಜ. 
ಆದರೆ ಇವೆರಡೂ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಸಿದರೆ, ಮಾನವನ ಸಂಘಟನಾತತ್ತ್ವವೆ 
ತಪ್ಪಾದುದು ಎಂದು ನಿರ್ಣಯ ಯಾಕೆ ಹೊರಡಬಾರದು? ಯಾವ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಿದರೂ ಅದರಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತತ್ತ್ರವೆ ತಪ್ಪಾದುದರಿಂದ ಆ ಸಂಘಟನೆಯಿಂದ 
ಹೊಸ ತೊಡಕುಗಳು ಸಂಭವಿಸುವುವು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಆಕ್ಸ್ಟೇಪ. ನೋವಿನ 
ಬಾಧೆಯನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಲು ಮದ್ದು ಅಷ್ಟೆ, ಮದ್ಯವೂ ಅಷ್ಟೆ. ಆದರೆ ಮದ್ಯಸೇವನೆಯ 
ಮದ ಇಳಿದ ಮೇಲೆ ನೋವು ಇನ್ನೂ ವೀಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ "ನೋವು ಎಂಬುದು ಅಪೆ 
ರಿಹಾರ್ಯ . ಪ ಉಂದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಮದ್ಯಸೇವನೆಯ ತತ್ತ್ವವೆ ತಪ್ಪಾದುದು ಎನ್ನ 
ಬಹುದೆ? 

ಮಾನವನ ಸಂಘಟನೆಯಲ್ಲಿ ದುಷ್ಟವಾದ ತತ್ವ್ವ ಯಾವುದು ? ಮಾನವನು 
ತನ್ನನ್ನು ತಾನರಿಯದೆ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಹೂಡುತ್ತಿದ್ದುದು ತಪ್ಪು. ಇಂದಿನ-- 


ಅವತಾರ ತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಧಾರ ೧ೀ೫ 


ವರೆಗಿನ ಸಂಘಟಿನೆಗಳಲ್ಲಿ ಇದೇ ದೋಷವಿದೆ. ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವವು ಅವನ 
ಆಚರಣೆಯ ಮೂಲ ; ಆದರೆ ಆ ಸ ಸ್ಪಭಾವವನ್ನೆ ಮರೆತು ನಾವು ಸಂಘಟನೆಗಳನ್ನು 
ನಡೆಸಿದ್ದೇವೆ. : ನನ್ನ ಮಗ ದೊಡ್ಡವ, ಅವನ ಮಗಳು ಬೆಳೆದವಳು... `ನನ್ನ ಮಗ 
ನಿಗೆ ಹೆಂಡತಿ ಬೇಕು, ಅವನ ಮಗಳಿಗೆ ಗಂಡ ಬೇಕು. ಈ ಲೆಕ್ಕದಿಂದ ಆಯಿತು 
ಮದುವೆ! ಹೀಗೆ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಆವಶ್ಯಕತೆಗಳ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘ 
ಟನೆಗಳು ಬೆಳೆದಿವೆ. ಜ್ಞಾನದ ಐಕ್ಯವಾಗಬೇಕಾದಲ್ಲಿ, ಅಸಹಾಯತೆಗೆ ತುರಿಸಿದ 
ಬೊಕ್ಕೆಯಂತಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಸಂಘಟನೆ. ಪ್ರಾಣಿಯಿಂದ ಪ್ರಾಣಿಗೆ ಭಿನ್ನವಾದ 
ಬುದ್ಧಿಶಕ್ಕಿಯಿ೦ದ ನಮ್ಮ ಸಂಘಟನೆ ಹುಟ್ಟಿದೆ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಗೂ 
ತದೂ, ಪವಾದಂತಿದ್ದ ಹೃದಯಶಕ್ಕಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿ ದ್ವಲ್ಪ. ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ 
ಒಂದು ಸಂಘಟನೆ ಮತು ಇನ್ನೊಂದು ಬುದ್ದಿ 'ಕೆಡಂಹಬಲ್ಬದು; ಕೆಡುಹುತ್ತಲಿದೆ. 
ಹುಟಿ ಕೈನಿಂದ ಎಲ್ಲರೂ ಚಾ ವಿಚಾರದಿಂದ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮತಾಧಿಕಾರ 
ವಿದ್ದ ಆ )ಜಾಪ್ರಧುತ್ತ ಪದ್ಧತಿ ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವೆನಿಸುತ್ತಿ ದೆಯಷ್ಟೆ. ಎಲ್ಲ 
ರಿಗೆ ಮತಾಧಿಕಾರ ಸಾಮಾನ್ಯವಿದ್ದ ರೂ ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಸಾನಾಾನ್ಯವಾಗಿಲ್ಲ. “ಬುದ್ದಿ 
ಯನ್ನು ಕಡಮೆಯಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವವರ. ಸಂಖ್ಯೆ ಯೆ ಹೆಚ್ಚು . ಅದಕಾಗಿ ಧನ 
ವಂತರು, ವಂಚಕರು, ಬಾಯ್ಭ್ಬಡಕರು ಇಂತಹರೆ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಚುನಾಯಿತರಾ ಗಿ ಅಧಿ 
ಕಾರವನ್ನು ತಡೆಸಬಹು ಜಾಗೆ, ಯೋಗ್ಯ ತೆ ಇಲ್ಲದವರ ಅಧಿಕಾರವೆಂದರೆ ಅವ್ಳ 
ವಸ್ಮೆಯ ವ್ಯವಹಾರ. ಇದನ್ನು ನ್‌್‌ ಹೇಗೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಬಹು 
ಮತದಿಂದಲೆ ಸರಿಪಡಿಸಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಅನ ನವಸ್ಮೆಗೆ ಬೇಜಾರಾದ ಬುದ್ಧಿವಂತಿಕೆ 
ಯಲ್ಲಿಯೆ ಇಂದು ಏಕತಂತ್ರ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ತ ತಲೆ ಎತ್ತಿ ನಿಂತಿದೆ, ಪ್ರಜಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಭುವಾಗುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಲ್ಲ, ಒಬ್ಬ ಪ್ರಭು "ನೊರೆತರೆ ಮಾತ್ರ ಇವರು ಯೋಗ್ಯೆ 
ಪ್ರಜಿಗಳಾಗಬಹುದು ಎಂಬ "ಪ ಭೂ ಪ್ರಜಾ-ಪತಿತ್ವ' ಪದ್ಧತಿ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ 
ವೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಬಹುದಾದ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿ ತಲೆ ಎತ್ತಿದೆ! ಇದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
ತವ್ಪೊ ತನ್ನ” ಸ್ವಭಾವವನ್ನು ತಾನರಿಯದ ವಶಾನವನ ತಪ್ಪೊ? 
ಲ 
ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಸಂಘಟನೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಏಕರೂಪತೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿಕೆ 
ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇ೦ದಿನ ವರೆಗೆ ಮಾನವನ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಅವನ ಬುದ್ದಿಜೀವನಕ್ಕೆ 
ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದಾ ಗಿವೆ. ಹೊರಗಿನಿಂದ ಪಡೆದ ಅನುಭವವನ್ನು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಹಚ್ಚಿ ಬುದ್ದಿ 
ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವುದು. ಪರಸ್ಪರ-ಸಹಾಯ, ಪರಸ ರಸಂ. ಣೆಪರ 
ಸ್ಪರ--ಅನಿವಾರ್ಯತೆ--ಇಂತಹ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಆಸಾಧವಹೂಯ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘ 
ಟಿನೆಗಳು ಹುಬ್ಬೆವೆ. ದೇವನ ಭಾವನೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಈ ಮಾತು ಅನ್ವಯಿಸುವುದು ; 
ದೇವನನ್ನು ಒಪ್ಪದಿದ್ದರೆ ಸೌಖ್ಯ--ಸುರಕ್ಚಿತತೆಗಳಿಲ್ಲವೆಂಬ ಅನುಭವದಿಂದಲೆ ದೇವ- 
ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದು. ಆದರೆ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆಗಳು 


೧೯೬ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ.ಯೋಗ 


ಅಸಿ ಒರವಾಗಲೇಬೇಕು ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಬುದ್ದಿ ಯೆ ಅಸ್ಥಿರವಾಗಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಬುದ್ಧಿ 
ಶಕಿ. ಯು ಒಬ್ಬ ಮಾನವನಿಂದ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬ "ವಾನ ವನಲ್ಲಿ ತೀರ ಬೇರೆಯಾ ಇಗಿರುವುದು. 
ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಘಟನೆ ಗಳು ಭೇದಭಾವನೆ ಯ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲೆಯೆ ನಿಂತಿವೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅವನಿಗೊಂದು ಬೇಕು, ನನಗಿನ್ಕೊಂದು 
ಬೇಕು. ' ಅವನದನ್ನು ಅವನು ಗಳಿಸುವಾಗ, ನನ್ನ ದನ್ನು ನಾನು ಗಳಿಸುವಾಗ-- 
ಒಬ ಸರಿಂದೊಬ್ಬರಿಗೆ ಸ ಶಹುಡುದ ಅಡಿ ಯಾಗುವುದು ಬೇಡ, ಅದಕಾಗಿ ನಾವಿಬ್ಬರೂ 
ಸಂಘಟಿತರಾಗುವೆವು. ಜಾತಿಸಿಧರ್ಮ- ದೇವ-ರಾಷ್ಟ್ರ ಮೊದಲಾದ ಸಂಘಟನೆ 
ಗಳ ತಳಹದಿಯಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಭೇದಭಾವನೆಯನೈೈ ಭಾ ಟರ ಇದನ್ನು 
ನಾವು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ಅನೇಕಕಾಲ ಸಂಘಟಿತರಾದ ಮೇಲೆ ಪರಸ್ಪರ ಬುದ್ದಿ- 
ಭೇದ ಕಡಮೆಯಾದೀತು ಎಂಬುದು ನಿರರ್ಥಕವಾದ. ಆಸೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಈ ಭೇದವು 
ಪ್ರಕೃತಿಯ (ಸ ಸ್ಕೂಲವಾಗಿ, ನಿಸರ್ಗದ ) ನಿಯಮವಾಗಿದೆ. 

ನ ತದಸ್ತಿ ಕಯ್ಯ ವಾ ದಿನಿ ದೇನೇಷು ವಾ ಪ್ರನಃ। 

ಸತ್ತ್ವಂ ಪ್ರ ಕೃತಿಜೈೆನರ್ಮುಕ್ತಂ ಯದೇಭಿಃ ಸ್ಯಾತ್‌ ತ್ರಿಭಿರ್ಗುಣಃ ॥ (೧೮,೪೦) 


"ಸತ್ತ್ವ, ರಜಸ್‌ ಮತ್ತು ತಮಸ್‌ ಎಂಬ ಮೂರು ಗುಣಭೇದಗಳಿಗೆ ಒಳಗಾಗದ 

ಪದಾರ್ಥವು ಈ ಲೋಕದಲ್ಲಿಯೆ ಅಲ್ಲ, ದೇವಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸಿಕ್ಕದು. ' 
ಎ೦ದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಈ ಮೂರು ಅವಸ್ಯೆಗಳಿದ್ದುದರಿಂದ ಈ ಮೂರೂ 
ಯಾವಾಗಲೂ ಚಲನವಲನದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವು ಒಂದಿ 
ಲ್ಲೊಂದು ಅವಸ್ಥೆಗೇ ಒಳಗಾಗಿರುವುದು. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ ಮಾನವ 
ಸ್ಪಭಾವವೆ ಮೂರು ವಿಧದ್ದಿರುವುದು ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾಗುವುದು. 


ಕೃಷ್ಣನು ಈ ಮಾತನ್ನು ಹಟದಿಂದ ನಮ್ಮ ಲಕ್ಸ್ಮ್ಯಳ್ಳೆ ತಂದಿದ್ದಾನೆ. ಗೀತೆಯ 
ಕೊನೆಯ ಮೂರು ಅಧ್ಯಾಯಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಗುಣಭೇದದ ವಿವರವಿದೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ತ್ವ ಯಾಕೆ? ನಾವು ಈ ಗುಣಭೇದವನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದೇವೆ, 
ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಇಷ್ಟೊಂದು ವಿವರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದು ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. 


ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರು ಎಂಬ ವಿಚಾರದ ಪ್ರಾಬಲ್ಯವಿದ್ದ ಈ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಮಾತಿಲ್ಲದೆ, ಒರಿಯ ಮೂಗು ಮುರಿದೇ 
ಅನೇಕರು ಅಲ್ಲಗಳೆಯಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆದಿವರಿಂದ :ಈ ಅಭಿ 'ಸ,ಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚು 
ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ, ಧೈರ್ಯವಾಗಿ, ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ತೋಡಬಹುಖಾಗಿಕೆ. 
ಕೃಷ್ಣನು ವರ್ಣಿಸಿದ ಅನೇಕ ಗುಣಭೇದಗಳ ೮ ದಾಹಂಣಗಳಲ್ಲಿ ಆಹಾರವೂ 
ಒಂದಾಗಿದೆ -(೧೭,೮-೧೦). ಈ ಉದಾಹರಣವು ಅತ್ಯ ೦ತ ಮನನೀಯವಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸವತಾನರು ಎಂಬ ಭ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಒಯಲಾಗಿಸಲು ಮಾರ್ಮಿಕವಾದ 
ಹೇತುವಾಗಿದೆ. . ಆಹಾರದಿಂದ . ವರಾನವನಲ್ಲಿ ಸಾತ್ವ್ವಿಕ-ರಾಜಸ-ತಾಮಸ 


ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಅತ್ಮೋದ್ಬಾ ರ ೧೯೭ 


ಗುಣಗಳು ಬಲಪಡುವುದು ನಿಜವಾದರೆ, ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರಾಗು 
ವ್ರಡು ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಕವಿಲ್ಲ ಎಂದು ದೃಢವಾಗಿ ಬಜೆ ಖು ಯಾಕೆಂದರೆ, 
ಆಹಾರದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ಪಶುವಿಗಿಂತ ಹೀನಾಯಮಾನವಾದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಯ.ಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ. ಪಶು.ಪಕ್ಷಿಗಳು ತಮಗೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಆಹಾರವನ್ನೆ ತಿನ್ನುತ್ತವೆ; 
ಅಂತಹ ಆಹಾರ ಸಿಕ್ವುದಿದ್ದರೆ ಅವ್ರು ದೇಶಾಂತರದಲ್ಲಿ ಶೋಧ ಮಾಡಿಯಾದರೂ 
|. ಯೋಗ್ಯವಾದ ಆಹಾರವನ್ನೆ ದೊರಕಿಸುವುವು. ಆದರೆ ಮಾನವನು 
" ಸುಸಂಸ್ಥ್ಯೃತ' [ ಒಂದೇ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ `ಸಿ ವ್ಯವಸ್ಥಿ ತವಾಗಿ ಜೆಳೆಯುವ ಬುದ್ದಿ 
ವಂತ ! ಇದಲ್ಲದೆ ಇ೦ದಿನ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಹಣದ ಉಪಯೋಗ ರೂಢಿಯಾದಂದಿ 
ನಿಂದ-- ಆಹಾರಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಇದೆ; ಅದನ್ಫು ಒಂದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ( ಎಂದರೆ ಹಣವನ್ನು 
ಕೊಟ್ಟು ಕೊಂಡುಕೊಳ್ಳುವುದು) ಪಡೆಯುವುದು ಶಕ್ಯವಿದೆ, ನ್ಯಾಯವೂ ಏನಿಸಿದೆ. 
ಒಂದೇ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಯೋಗ್ಯ ಆಹಾರ ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ದೊರೆತ 
ಆಹಾರವನ್ನೆ ತಿನ್ನ ಬೇಕಾಗುವುದು ಮಾನವನಿಗೆ | ಸಾಕಷ್ಟು ಹಣವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇದ್ದ 
ಹಣದಲ್ಲಿಯೆ ಸಿಕ್ಕುಷ್ಚ ಮತ್ತು ಸಿಕ್ಕಂತಹ ಆಹಾರವನ್ನು ತಿನ್ನ ಬೇಕಾಗುವುದು | 
ಇಂದಿನ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಬಹುಸಂಖ್ಯೆಯ ಜನರಿಗೆ ಕೃಷ್ಣನು " ತಾಮಸ ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವ, 
ಯಾತಯಾಮಂ ಗತರಸಂ ಪೂತಿ ಪರ್ಯುಹಿಶಂ ಚ ಯತ್‌ | 
ಉಚ್ಛಿಷ್ಟಮನಿ ಚಾನೇದಧೃಂ || (೧೭,೧೦) 
ಇಂತಹ ಆಹಾರವೆ ದೊರೆಯುವುದು. ಸಿರಿವಂತಿಕೆಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಅವರವರ ಆಹಾರ; 
ಅವರವರ ಆಹಾರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಅವರ ಬುದ್ದಿಶಕ್ತಿ ; ಹೀಗಿರುವಾಗ ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿ 
ಸಮಾನರಾಗಬೇಕಾದರೆ ಎಲ್ಲರೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಡಮೆ ಅದೇ ಪ್ರಮಾಣದ "ಸಿರಿವಂತಿಕೆ 
ಯನ್ನು ಉಪಭೋಗಿಸುತ್ತಿ | ರಬೇಕು | ಜು ತಿ ಬರುವಷ್ಟ ರಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ನಂಬಿದ 
ಮಾನವ-ಕುಲವು ಹುಚ್ಚರ ಜನಾಂಗವಾಗಿರುವುದು | 


ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಇಂದಿನ ನಮ್ಮ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ತಳಹದಿ ಕೂಡ 
ತಪ್ಪಾಮದಿದೆ. ಎಲ್ಲರೂ ಸರಿಸಮಾನರೆಂದು ನಾವು ತಿಳಿದದ್ದೆ ತಪ್ಪು; ಯಾರೂ 
ಒಬ್ಬರೊಬ್ಬರಿಗೆ ಸರಿಸಮಾನರಿಲ್ಲ, ಸರಿಸಮಾನರಿರುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ; ಆದುದರಿಂದಲೆ 
ಅಲ್ಲವೆ ಮಾನವಪ್ರಪಂಚದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ನಾವು ಏರಿಳಿತಗಳನ್ನು ಕಾಣುವುದು ? 
೫ 

ವಹಾನವರಲ್ಲಿ ಸರಿಸಮಾನತಶೆ ಎಂಬುದು ಶಕ್ಕವೇ ಇಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅವರ 
ಪ್ರಗತಿಪಥವು ಏರಿಳಿತಗಳಿಂದ ವಿಷಮವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಕೃಷ್ಣನ 
ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ನಾವು ಹೊಸತಾಗಿ ತುಂಬಿಲ್ಲ; ಇದಲ್ಲದೆ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಬ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯವಿದ್ದರೆ ಅವನ ಮತವು ಕೇವಲ ಇಳಾತಾಪಾದನಿ ತು ಎಂದೂ ತಿಳಿಯ 


ರ್ಗ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ತ್ರಿಗುಣಾತ್ಮಕ ಭೇದವು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ಧವಾದುದು. ಎಂಬುದನ್ನು 
ಗೀತೆಯ ಮಾತಿನಲ್ಲಿಯೆ ಮೇಲೆ ಉದಾಹರಿಸಿದ್ದೇವೆ (೧೮,೪೦). ಇನ್ನು ಏರಿಳಿತ 
ಗಳೂ ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ಧ ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ಶ್ಲೋಕದಿಂದ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣಬಹುದು: -- 


ಪರಿತಾಣಾಯ ಸಾಧೂನಾಂ ನಿನಾಶಾಯ ಚ ದುಷ್ಕೃತಾಂ। 
ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾ ಪನಾರ್ಥಾಯ ಸಂಭವಾಮಿ ಯುಗೇ ಯುಗೇ ॥ ( ೪,೮) 


ಒಳ್ಳೆಯವರನ್ನು ಉಳಿಸುವದಕ್ಕಾಗಿ, ಕಿಡಿಗೇಡಿಗಳನ್ನು ಅಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ, 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಯುಗದಲ್ಲಿ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿ 
ಬರುವೆ ' ಆಸ್ತಿಕವಾದವನ್ನು ಸದ್ಯದ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಈ ಮಾತನ್ನು ಸರಿ 
ಯಾಗಿ, ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಸಜ್ಜನರ ಸಂರಕ್ಸಣೆ-ದುಷ್ಟರ 
ದಂಡನೆ-ಧರ್ಮಸಂಸ್ಥಾಪನೆ ಈ ಮೂರು ಮರಾತುಗಳಿಗೆಯೆ ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಮಹತ್ವವಿಲ್ಲ. ಇದಕ್ಕೆ ಮುಂಚಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಕಾಣಿಸಿದೆ. 
ಈ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ್ವ್ರದ್ದಾದ ಇನ್ನೊಂದು ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಹೇಳಿದೆ 
ಎಂದು ನಮ್ಮ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, ಆ ಸಂಗತಿ ಕೊನೆಯ ಪಾದದಲ್ಲಿದೆ,. " ಸಂಭವಾಮಿ 
ಯುಗೇ ಯುಯಗೇ?-- ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಯುಗದಲ್ಲಿ--ಎಂದು ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ 
ಹೇಳುವುದರ ಕಾರಣವೇನು? ಅವತಾರಪುರುಷನು ( ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಾವು ಮರೆಯಲಾಗದು ) ದುಷ್ಟರನ್ನು ನಾಶಮಾಡಿದ ಮೇಲೆ ಎಲ್ಲವೂ ಸರಿಹೋಗ 
ಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಬೇನೆ ಕಳೆದ ಮೇಲೆ ಆರೋಗ್ಯವೆ ಉಳಿಯಬೇಕಲ್ಲವೆ? ಇಲ್ಲ-ಇಲ್ಲ-ಇಲ್ಲ 
ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಒಂದು ಬೇನೆ ಕಳೆದರೂ 
ಮತ್ತೊಂದು ಬೇನೆ ಬರುವುದು ದೇಹ-ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು ಸಂಭವನೀಯವೊ ಅಷ್ಟೆ 
ಒಮ್ಮೆ ದುಷ್ಟರು ನಿರ್ಮೂಲರಾದ ಮೇಲೆ ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ--ಮತ್ಕೂ ಮತ್ತೂ [- 
ದುಷ್ಟರು ಹುಟ್ಟಿ ಬರುವುದು ಸಂಭವನೀಯ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಮತ. ದುಷ್ಟರೂ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನ ಉಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ ! ಅಲ್ಲವೆ ಮತ್ತೆ? ಮೊದಲು 
ದುಷ್ಟರ ಅವತಾರ, ಆ ಮೇಲೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಅವತಾರ; ಮತ್ತೆ ದುಷ್ಟರು, ' 
ಮತ್ತೆ ಅವತಾರಪುರುಷ ! ಹೀಗೆ ಅನಂತವಾಗಿ ನಡೆಯುವುದು ! ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಯುಗದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವುದು, ನಡೆಯಲೇ ಬೇಕು, ಅದನ್ನು ಯಾರೂ  ( ಪರ- 
ಮಾತ್ಮನು ಕೂಡ ) ನಿಲ್ಲಿಸಲಾರರು ! 


ಈ "ಅವತಾರಪುರುಷ' ನ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಜನ್ನಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. 
ಯುಗಯುಗಕ್ಕೆ ದುಷ್ಟತನ ಕಂಡುಬರುವುದು ಎಂಬ ವತಾತಿಗೆ ಇತಿಹಾಸದ ' 
ಸಾಕ್ಸ್ಟ್ಯವಿದೆ; ಆದರೆ ಯುಗಯುಗಕ್ಕೆ "ಅವತಾರಪುರುಷ ' ನೂ ಹುಟ್ಟುವನು 
ಎಂಬ ಮಾತಿಗೆ ಅನುಭವದ ಸಾಕ್ಟ್ಯವಿದೆಯೆ ? ದುಷ್ಟತನ ತಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲವಾದರೂ ಆ : 


ದುಷ್ಟತನವನ್ನು ಅಡಗಿಸಲು " ಅವತಾರಪುರಷ ' ನೆ ಬರಬೇಕಾಗುವುದೆಂದರೆ, ಬರು 


ವ್ಯಾ) 


೧೯೯ 


ಜ್‌ 


ಅನತಾರ ಮತು ಅತೋೋದಾರ 
ದು [ಡೆ € 


ವುದು ಖಂಡಿತವಿದ್ದರೆ ಒಳಿತೇ ಆಯಿತು, ಇಲ್ಲವಾದರೆ--) "ಅವತಾರುಪುರುಷ 'ನು 
ಬರುವನೆಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಯಾವ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಹಟತೊಟ್ಟು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ? 
"ತದಾ*ತ್ಮಾನಂ ಸೃಜಾಮ್ಮಹ೦' (೪,೭) ಎಂದು ಮೇಲಿನ ಶ್ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿ 
ಪರ ಸಾತ್ಮ್ಮನೇ ಅವತಾರ' (ಇಳಿದು) ದಿಂದ ಭೂಮಿಗೆ ಬರುವನು ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಈವ ವಾತನ್ನು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ? ಇಂದಿನ ವಿಚಾರವಂತರಿಗಂತೂ ಇದು 
ಳ್ಳ ಸೆ ಎನಿಸುವುದು. ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ದುಷ ತನ ಬೆಳೆಯುತ್ತೆ ೨ಿದೆ, 
ದುಷ್ಟ ತನವೆ ನೀತಿಯಾಗಿ ರಾಜ್ಯ ಪದ್ದ ತಿಯಾಗಿ ಆರ್ಥಿಕಶಾಸ್ತ್ರ ಸತ ಮಾನವಜೀವನ 
ದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳು ತ್ಮಲಿದೆ. ಅದು `ಬಲಿಯ ಏವ ಚಿಹ್ನೆ ಗಳೆ ಸಾತಿ ರುವವಲ್ಲದೆ ಮಾಯ 
ವಾಗುವ ಚಿಹ ಗಳಲ್ಲ. ಹೀಗಿರುವಾಗ (" ಜು. ಪುರುಷ ' ನನ್ನು ಆ ್ಫ 
ಸಾಹಸವಾಗಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲವೆ? ದುಷ್ಟತನ ಪರಮಾವಧಿಗೆ ಮುಟ್ಟುವ ವರೆಗೆ. ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಅವತರಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಐ೦ದರೆ ತಿಳಿದೂ ತಿಳಿದೂ ಪರಮಾತ್ಮನು ಬಲಿಯುವ ದುಷ್ಟತನಕ್ಕೆ 
ಪ್ರೋತ್ಸಾಹ ಕೊಡುತಿ ಇರುವನೆನಬಹುದೆ ? ಇಷ್ಟೂ ಮೀರಿ ಪರಮಾತ್ಮನೆ ಇಳಿದು 
ಬರುವನೆಂದರೆ ಅದರಿಂದ ಸಮಾಧಾನ ನಮ ಸಾ| 4. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕೃಷ್ಣನ 
ಪರಮಾತ್ಮನು. ವರಾನವಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ತೈಹಾಕುವವನ್ನ್ಲ, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳಿಗೆ 
ಸ೦ಬಂಧವಿಟ್ಟಿ ವನಲ್ಲ, ಯಾವುದನ್ನೂ ತಾನಾಗಿಯೆ ಮಾಡುವವನಲ್ಲ | ಇಂತಹ 
ಪರಮಾತ್ಮನು ಬಂದರೆ ಲೆಕ್ಕತಪಾಸಿಗ ಬಂದಂತೆ; ಕೇವಲ ತಪ್ಪು-ಒಪ್ಪುಗಳನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಡಬಲ್ಲ ಮಾತ್ರ. ಇವನ ಬರವನ್ನು ನಿರೀಕ್ಷಿಸಿ ನಾವು ಕೆಟ್ಟುಹೋಗ 
ಬಹ:ದಲ್ಲ? ಇದಲ್ಲದೆ ಏನೇ ಆದರೂ ಕೊನೆಗೆ ಪರವರಾತ್ಮನೇ ಬರುವನು ವು 
ಅದರ ಗೊಡವೆ ಎಂದು ಮಾನವನು ದುಷ್ಟತನವನ್ನು ಕೈಮುಗಿದುಕೊಂಡು ಸಹಿಸ 
ಬೇಕಾದೀತಲ್ಲ? ಮನೆಗೆ ಬೆಂಕಿ ಹತ್ತಿದಾಗ ಮನೆಯ ಯಜಮರಾನನು ಬರುವನು, 
ಅವನೇ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ನೊಂದಿಸುವನು, ನಮಗೇಕೆ ಈ ಅವ್ಯಾಪಾರೇಷುವ್ಯಾಪಾರ 
ಎನಬಹುದೆ ? ಗೀತೆಯ , ಪರಮಾತ್ಮನು ಎಲ್ಲರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿರುವಾಗ ಮತ್ತೇಕೆ 
" ಅವತಾರಪುರುಷ ' ಎಂಬ ಹೊಸ ವೇಷವನ್ನು ಧಂಸಿ ಬಲೆ 


ಹೀಗೆ ಸಂಶಯಗಳು ನಮ್ಮನ್ನು ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ನೂಕಬಹುದು; ಇಲ್ಲದ 

ಆಸೆ ಕಟ್ಟಿ ಕೊಂಡು ನಿರಾಶಾಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ನಾವು ಮುಳುಗಬಹುದು. ಮಾನವನ 
ಪ್ರಸಿಗೆ. " ಅವತಾರಪುರುಷ' ನೆ ಅಗತ್ಯ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿರೆ 
ಇಲ್ಲದ ಆಸೆಯನ್ನು ಸಟ್ಟೆಕೊಂಡಂತೆಯೆ, "ಅವತಾರಪುರುಷ ' ಎಂಬುದು 
ಅನುಭವದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ೪ ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಘಟನೆ. ಅದರ ಭರವಸೆಯ ಮೇಲೆ ನಮ್ಮ 
ಪ್ರಗತಿಸ್ವರ್ಗವನು ನಿಲ್ಲಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? "ಅವತಾರಪುರುಷ' ನ ಸಲ್ಪನೆಯೆ 
ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಆತ್ಮವಂಡನೆ ಇದೆಯೆ ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಶೋಧಿಸುವ 
ಮುಂಚೆ ಕೆಲಹೊತ್ತು ದೇವ- ಪರಮಾತ್ಮ- ಪುರಾಣ ಮುಂತಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳನ್ನು 
ಒದಿಗಿಂಗೋಣ, ಹಾಗೆಯೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು, ಅನುಭವವನ್ನು ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ 


೨೦೦ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಸೂಕ್ಶ್ಮವಾಗಿ ನೋಡೋಣ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನ ಪ್ರವೇಶ 
ವಿರದಿದ್ದರೂ "ಅವತಾರ ಪುರುಷತ್ತ' ಕಲ್ಪನೆಯ ಸಂಪರ್ಕವಿದೆ. ಬು ದ್ವನ೦ಂತಹ 
ನನ್ನು, ಯೇಸೂಕ್ಟಿಸ್ತನಂತಹನನ್ನು, ಶಿವಾಜಿಯಂತಹನನ್ನು "ಅವತಾರಪುರುಷ ' 
ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ವಾಡಿಕೆ ಇದೆ, ಯಾಕೆ ? ಅವರವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಪರಿಸ್ಕಿತಿಯು ಹೀನಾಯಮನಾನವಾಗಿದ್ದಿತು; ಆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಎದ. ರಿಸಿ 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪತಿ 
ಮಾನವರು ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲೂ ಸಿಕ್ಕವರು. ಅವರೆಲ್ಲರನ್ನು "ಅವತಾರ 
ಎ೦ದು ತಿಳೆಯುವ ರೂಢಿ ನಮ್ಮಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಇಂತಹರಲ್ಲಿ 1131 (ಭ್ಡ್‌? ಗಲಿ 
ಯಾದವನನ್ಹಾ ಗಲಿ ಮಾತ್ರ ನೂವು ಸನ್ಮಾನಿಸುವೆವು. ಅವರನ್ನೆ ನಿಸಿದ 
ಮಾತ ಕ್ಕೆ ಮಿಕ್ಕ ವರನ್ನು ಮರೆಯಲಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಮಾತನ ತ ತ ಇಟ್ಟು 
ಸೊಂಡರೆ ಪರಸ್ಸ ತಿಯ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೆ " ಅವತಾರಪುರುಷ ' ನು ಹ. ಟ್ಟ ವನು; 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಪ ಪಂಸ್ಥಿತಿಯೆ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಗೆ ಒಮ್ಮೊಮ್ಮೆ "ಅವತಾರ' ಗೌರವವನು 


೩ಲ್ಲಿ 
ಇ! 


ಆ 
*ಿರುವುತ ಯಾವುದೂ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ಮೇಲಿನಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮನು ಜಾರಿ 


ಇಳಿದು ಬರುವನು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೂ "ಅವತಾರಪುರುಷ ' 
ತ್ರಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವಿದ್ದರೆ ಅವತಾರಪುರುಷನನ್ನು ನಂಬುವುದರಲ್ಲಿ ಏನೂ ತವ್ಪಿಲ್ಲ. 
ಪ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ವಿಶಿಷ್ಟ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ತನ್ನ ಅವತಾರ 
ವಾಗುವುದೆಂದು ಸಾಮಾನ್ಯ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾ ನಲ್ಲದೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಕೆಬ್ಬಿ ತೆಂದು 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಸರ್ಟಿಫಿಕೀಟು ಸಿಕ್ಕರೆ ಮಾತ್ರ ಅವತಾರ ಎಂದು ಅವನ ಅಭಿ 
ಪ್ರಾಯವಲ್ಲ. 


ಮೇಲೆಯೆ. ಸೂಚಿಸಿದಂತೆ.  ಪರವಶಾತ್ಮನಿಗೂ ಅವತಾರಪುರುಷನಿಗೂ 
ಅಪೊ ಲದ ಸಂಬಂಧವಿರಲಾರದು. . ಕಾರ್ಯರಂಗದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯ ನಾಯಕನಾಗು 
ವನು ಅವತಾರಪುರುಷ; ಕಾರ್ಯರಂಗಕ್ಕೆ ಕೈ ಹಚ್ಚದವ ಪರಮಾತ್ಮ. ಇದಲ್ಲದೆ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ದೇವನ-ಪರಮಾತ್ಮನ-ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ, ಗೀತೆಯ ದೇವನು 
ಧರ್ಮದ ದೇವನಲ್ಲ; ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯಗಳಿಂದ ಮಾನವನನ್ನು ತೂಗಿ ಶಿಕ್ಸೆ-ಸನ್ಮಾನ 
ಗಳಿಂದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ದೇವನು ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ದೇವನಲ್ಲ; ಯಜ್ಯ- -ಆಹುತಿ-ಶಪಥ-ವ್ರತ-ಮುಡಿ ಪು-ಹರಳೆಗಳಿಗಾಗಿ. ಲಂಚಗುಳಿ 
ಯಾದವನಲ್ಲ, ಗೀತೆಯ ದೇವನು ಮತಪಂಥಗಳ ದೇವನಲ್ಲ; ತನ್ನ ಹೆಸರಿನಿಂದಲೆ 
ಗಂಟೆ-ಜಾಗಟೆಗಳನ್ನು ಬಾರಿಸಿದರೆ ಮಾತ್ರ ಮೋಕ್ಸ್ಸದ ಬಾಗಿಲು ತೆರೆಯುವುದು 
ಎಂದು. ಹೇಳಿಲ್ಲ. (೯.೨೩) ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ದೇವನ ಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದಿದೆ. 
ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬ ಹೊರಗಾದವನಲ್ಲ. 


ಯಚ್ಛಾಪಿ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂ ಬೀಜಂ ತದಹಮರ್ಜುನ| (೧೦,೩೯) 


ತ 


ಅವತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಧಾರ ೨೦೧ 


ಯದೃದ್ವಿ ಭಾತಿಮತ್‌ ಸತ್ತಂ ಶ್ರೀಮದೂರ್ಜಿತಮೇವ ವಾ। 
ತತ್ತದೇವಾವಗಚ್ಛ ತ್ವಂ ಮಮ ತೇಜೋಂಂಶಸಂಭವಂ || ( ೧೦,೪೦) 


ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬೀಜವು, ವಸ್ತುವಿನ ಬೆಳೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯು--ಇದೇ ದೇವ-ಇದೇ 
ಪರಮಾತ್ಮ. ಇಂತಹ ದೇವನು ಏಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಇರುವಾಗ ( ೧೫,೧೫) "ಅವತಾರ 
ಫ್ರರುಷ 'ನೊಬ್ಬನೇ ದೇವಾಂಶ ಎಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ; ಅಥವಾ" ಅವತಾರಪುರುಷ ' 
ಎ೦ದರೆ ಒಂದು ಮೂರ್ತಸ್ತ್ವರೂಪ ವ್ಯಕ್ಕಿ ಎಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ. ಅವತಾರಪುರುಷ 
ಎ೦ಬುದು ಒಂದು ಶಕ್ಕಿ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವ ಒಂದು ಸಹಜಶಕ್ಕಿ. 


ಅವತಾರಪುರುಷ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಸಹಜವಾದ ಶಕ್ಕಿ ಎಂದ ಮೇಲೆ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನ ಸ್ಥಾನ-ಯೋಗ್ಯ ತೆ-ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಇವು ಹೆಚ್ಚುವುವು. ಪರಿ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಪ ಪ್ರತಿಭಟಿಸ ುವ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರಾಣಿಗೆ: ಸಹಜವಾಗಿದೆ, ಎಲ್ಲರಲ್ಲೂ ಇದೆ, 
ಅನೇಕರಲ್ಲಿ 2 ಯು ಹೀನಾಯಮಾನವಾಯಿತೆಂದರೆ ಪ್ರತಿ 
ಭಟಿಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ತೂ ಲ್ಲದೆ ಕತ ರ್ತವ್ಯವೂ ಎನಿಸುವುದು... ಒಂದೇ 
ಒಂದು ತೊಡಕು ಮಾತ್ರ ಇಲ್ಲಿ. ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಹೀನಾಯಮಃಾನವಾಗಿದೆ ' ಎಂದು 
ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗಿದೆ 1 ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಿಗೂ ಆ ಆಧಿಕಾರ : 
ವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಫೆ ಉಳಿಯಲಿಕ್ಸಿಲ್ಲ; ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೆ ಯಾಗ? ಅಧಿಕಾರವೂ ಅಂದೆ ಮಾನವಜೀವನವು ಕುರುಡರ 
ಫಕೋಲುಸಂಚಾರವಾಗುವುದು. ಈ ತೊಡಕನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು ಕೃಷ್ಣ ಹನು ಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು 
ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳ ಸಹಾಯವನ್ನು ಜ್‌ ನೆ. ಶಾಸ್ತ್ರ ವೆಂಬುದು ನೇವಲ 
ಒಂದು ಮಾನದಂಡ, ಒರೆಗಲ್ಲು ಮಾತ್ರ. ಹಿ೦ದಿನ ಅನುಸರ ಶಾಸ್ತ್ರವ್ರ ಕೆಲವು 
ಸಾವಣಾನ್ಯ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಗೊತ್ತುಪಡಿಸುವುದು, ಆ ಅನುಭವಗಳ ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಿಕ್ಕ ನೋಡಬೇಕು. ಅದರಂತೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು. 
ಅದರಂತೆಯೆ ಜನಕ ಮೊದಲಾದವರ ಉದಾಹರಣೆಗಳ ಸಂಪ್ರ 1: ಅದ 
ರೊಡನೆ ತೂಗಿಸಿ ನೋಡಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕು. ಒಟ್ಟಾ ರೆ ಪರಿಸಿ ಸತಿಯನ್ನು 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 2 ಸತಕ್ಕದ್ದಲ ಲ ಜು ಕೃಷ್ಣ ನ ಹಟ. ವಹಕವನಿಗೆ 
ನಿರ್ಣಯಸ್ನಾ ತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಕೃಷ್ಣ ನ ಅಭಿಸ್ಟಾಯ ವಲ್ಲ. ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ವರಾನವನಿಗೆ ಬಂಧಕವಲ್ಲ, ಕೇವಲ ಇಗೊ ಎಂದು ನೀತ ಅಭಿಸ್ಪಾಯ. 
ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಮೂರು ತರದ ಸ್ತಭಾವಗಳಿರಲೇಬೇಕು ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ, 
ಈ ಭೇದವು ಶಾಶ್ಶ ತವಾದುದರಿಂದ ಮಾನವನ ಮೈಯಕ್ಕಿಕ ನಿರ್ಣಯಕ್ಕೆ ಸ ಸಾಮಾನ್ಯ 
ವಾಗಿ ಪ್ರಾ ಹು ಪ್ರಶ್ನ ಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾ _ನವಿಲ್ಲ. ಜಡದೇಹವೆ ನಾನು ಎಂದು ತಿಳಿಯುವ 
ತಾಮಸವ್ನ ತ್ತಿಯವರಿದ್ದಾರೆ; ಬುದ್ಧಿ "ಮನಸ್ಸೆ « ನಾನು ಎಂಬ ರಾಜಸವೃತ್ತಿಯವ 
ರಿದ್ದ್ದಾ ರೈ ಎಲ್ಲವೂ ನಾನು ಜ್‌ ತಿಳಿದು ನಂಬಿದ 'ಸಾತ್ತ್ವಿಕವ್ಯ ತ್ತಿ ತಾ. ಇದ್ದಾ ರೆ 
ಎ ಳಳ೩೦ 


ಜಿ 
| 


೨೦೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಂದ ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಬುದ್ಧಿ 
ಇದೆ; ಒಂಡು ಪ್ರಶ್ನೆ ಯನ್ನು ಒಂದೇ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ( ಅದು ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಒದಲಾಗ 
ಬಹುದು) ವಿಚಾರ ಮಾಡುವ ರಾಜಸಬುದ್ದಿ ಇದೆ ; ಒಂದೇ ದೃಷ್ಟಿಯೆ ನಿಜವೆಂದು 
ತಪ್ಪು ತಿಳಿಯುವ ತಾಮಸಬುದ್ಧಿಯೂ ಇದೆ. ಈ ಮೂರು ತೆಂಡ ಭೇದವು ನಿತ್ಯ 
ವಾಗಿದೆ. ಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ವೈಯಕ್ಕಿಕ ದೃಷ್ಟಿ ಇರುವದಿಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಶಾಸ್ತ್ರವು 
ನಿರ್ಣಯದ ಆಧಾರವಾಗುವುದು. ಆದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಒಂದೇ ಆಧಾರ ಎಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಾತಿ ಎಕವಾದ ವೃತ್ತಿಗೆ ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ದೃಷ್ಟಿ ಇಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ಅಂತಹ ವೃತ್ತಿಯವನಿಗೆ ನಿರ್ಣಯ ದ ಅಧಿಕಾರ ಇದೆ; 
ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ನಿರ್ಣಯವನ್ಫು ಳಡುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ 
( ೧೭,7,೩). ಹೀಗೆ ಹೇಳುವ ಕೃಷ್ಣನು ಮಾನವಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನು ಒಪ್ಪುವು 
ದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಗೆ ಹೇಳಬಹುದು ? ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ನಡೆಸುವ ಮುಂಜೆ ಅದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಮಾತ್ರ ಇರಬೇಕೆಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಹಟ. ಈ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇದ್ದ ಮಾನ 
ವನು ತನ್ನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಅಧಿಕಾರ ನಡೆಸಿದಾಗಲೆ " ಅವತಾರಪುರುಷತ್ತ ' ಪ್ರಾಪ್ತ 
ವಾಯಿತು ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, 


ಹ 


ಕೃಷ್ಣನ ಮತದಲ್ಲಿ ಮಾನವಸ್ತ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಎಷ್ಟು ಮಹತ್ವವಿದೆ ಎಂಬುದು 
"ಅವ ಕಾರಪುರುಷ ' ತತ್ತ್ವವನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗು 
ವ್ರದು, "ಅವತಾರಪುರುಷ ' ಎಂದರೆ ಮೂರ್ತ ಇಲ್ಲವೆ ಮೈಯಕ್ಕಿಕ ಸ್ವರೂಪವಲ್ಲ, 
ಅದೊಂದು ಶಕ್ಕಿ ಎಂದು ಹಿಂದೆ ಹೇಳಿದೆಯಷೆ | " ಅವತಾರಿಪುರುಷ 'ವು ಬರಿಯ 
ಶಕ್ತಿಯಷ್ಟೆ ಲ ಅಲ್ಲ, ಪ )ತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿಕೊಂಡ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆದ್ದ 
ರಿಂದ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಿಳದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸ. ವ್ರದು. | 
ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತಿಕ-ರಾಜಸ-ತಾಮಸ ಎಂಬ ಭೇದವು ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ, ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದರೆ ಆ ಭೇದವು ವಮೀರಲಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ' 
ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿದಂತಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನವ-ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಆ ಮೂರು ವಿಧದ ಭೇಡ ' 
ವಿದ್ದಂತೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಲ್ಲಿಯೂ ತ್ರಿಗುಣಾತ್ಮಕ ಸ್ವರೂಪವಿದೆ, ಯಾವ ' 
ನಾದರೂ "ತಾಮಸವೃತ್ತಿಯ ಮಾನವ ' ಎಂದರೆ ಅವನಲ್ಲಿ ಸತ್ತ್ವ್ವ-ರಜಸ್ಸೆಂಬ ' 
ಗುಣಗಳು ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ. ಆ ಗುಣಗಳೂ ಅವನಲ್ಲಿವೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಮೂರೂ ' 
ಗುಣಗಳು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಲ್ಲಿ ಇರಲೇಬೇಕು; ಆದರೆ, ಆ ಮೂರರಲ್ಲಿ ತಾಮಸ ' 
ಗುಣದ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ ಹೆಚ್ಚು ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಅರ್ಥ. 


ಮಾನವಸ್ವಭಾವದ ಈ ರಚನೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರೆ, ಯಾವ ಮಾನವನೂ 
ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಾಗಲಿ ಸಾಯುವವರೆಗಾಗಳಿ ಒಂದೇ ಸ್ವಭಾವದವನೆನಿಸಿ ಹಾಗೆ ಫಲರೋ- : 


ತ 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಆತ್ಮೋದ್ಹಾರ ೨೦೩ 


ಪಭೋಗವನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದೆಂದು. ಹೇಳಲಾಗದು. ಉದಾಹರಣಾರ್ಥ 
ವಾಗಿ, ಒಬ್ಬನು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೂ ದಡ್ಡ ಇಲ್ಲವೆ ದುಷ್ಟ; ಅದಕಾಗಿ... ಅವನು 
ಎಂದಿಗೂ ದಡ್ಡ ಇಲ್ಲವೆ ದುಷ್ಟ ಎಂದು ಶಿಘಾರಸಪತ್ರವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಸರಿ 
ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ... ಮಾನವನ ಸ್ವಭಾವವು ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಕಟ್ಟಿಗೆ ಒಳ 
ಗಾದಂತೆ, ಒಳಗಿನ ಶಿಸ್ತು-ಸಂಯಮನ-ಜ್ಞ್ಯಾನಗಳಿಗೂ ಅಧೀನವಾಗಿದೆ. 


ಅಪಿ ಚೇದಸಿ ಪಾಷೇಭ್ಯಃ ಸರ್ವೇಭ್ಯಃ ಪಾಸಕೃತ್ತಮಃ॥ [ 
ಸರ್ವಂ ಜ್ಞಾ ನಪ್ಲನೇನೈವ ವೃಜಿನಂ ಸಂತರಿಷ್ಯಸಿ ॥ (೪.೩೬) 


& ಪಾಪಿಗಳಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಪಾಪಿ ವಏನಿಸಿದವನೂ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪಾಪವನ್ನು ವೀರ 
ಒಲ್ಲನು'. ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು ಮಾನವನಿಗೆ ಅತ್ಯಂತ ಸ್ಫೂರ್ತಿದಾಯಕ 
ವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾನೆ. ಜನ್ಣನವೆಂದರೆ ಆಚರಣೆ (೧೩,೭-೧೧) 
ಎ೦ಬ ಗೀತೆಯ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ ವಿವರಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಜ್ಞಾನದಿಂದ-- 
ಎಂದರೆ ಆಚರಣೆಯಿಂದ --ಹೀನನಾದವನು ಕೂಡ ಯೋಗ್ಯತೆ ದೊರಕಿಸಬಹುದು 
ವಿಂಬ ತತ್ತ್ವವು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೆ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಇಂದಿನ 
ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸ್ವಭಾವವು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿದೆ ಎಂದು ನಾವು ತಿಳಿಯು 
ತ್ಕೇವೆ.. ಅರಸನ ಮಗನಲ್ಲಿ ಅರಸುತನದ ಯೋಗ್ಯತೆ, ಅಪರಾಧಿಯ ಮಗನಲ್ಲಿ ಅಪ 
ರಾಧಗಳನ್ನೆ ಮಾಡುವ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇರುವುದೆಂದು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು 
ನಡೆಯುತ್ತೇವೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪುವಾಗ ಮಾನವ-ಮನಾನವರಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಬಾಂಧವ್ಳೆ 
ಬೆಳೆಯುವುದು ಅಶಕ್ಕ ಎಂದಂತಾಗುವುದು ಎಂಬುದು ನಮಗೆ ಹೊಳೆಯುವುದಿಲ್ಲ ! 


ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಇ೦ತಹದೊಂದು ಯೋಗ್ಯೆತೆ ಇದೆ ಎಂದಷ್ಟಕ್ಕೆ ಆ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ 
ಸಾವರಾಜಿಕ ಬೆಲೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಆ ಯೋಗ್ಯತೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಒಡಮೂಡಲು 
ಅನುವು ಬೇಕು, ಸಮಾಜದಂಶಹ ಕಟ್ಟುನಿಟ್ಟುಗಳ ಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಗುಣಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಕರ್ಮವನ್ನೆ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂದು 
ಹೇಳುವ ಕೃಷ್ಣನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೆ ತನ್ನ ಗುಣವನ್ನು ಮೊದಲು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಆ ಗುಣವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವಾಗ 
ವತಾನವನು ತಾನು ವಿಶ್ವಜೀವದ ಘಟಕನೆಂಬುದನ್ನು ಮಾತ್ರ ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಯಾರು ಕೇವಲ ತಮ್ಮನ್ನು ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ, ವ್ಯತಿರಿಕ್ಕವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವರೊ 
ಅವರು * ಅಜ್ಞ್ವಾನವಿಮೋಹಿತ 'ರು (೧೬,೧೫); ಯಾಕೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿ " ಅಪರಸ್ಪರ- 
ಸೆ೦ಂಭೂತ' (೧೬,೮)--ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ ಸಂಗತಿಗಳುಳ್ಳುದು- 
ಎಂದು ತಪ್ಪು ತಿಳಿದವರವರು ; ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅವರನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಬಣ್ಣ ಸಿ 


ಇಸಿ 
ದ್ಹಾಣ. 


೨೦೪ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ.-ಯೋಗ 


ಇದಮದ್ಯ ಮಯಾ ಲಬ್ಧ ಮಿಮಂ ಪ್ರಾಪ್‌ಸ್ಕೇ ಮನೋರಥಂ। 
ಇದಮಸ್ತೀದಮನಿ ಮೇ ಭವಿಷ್ಯತಿ ಪುನರ್ಧನಂ ॥ 


ಅಸೌ ಮಯಾ ಹಶ। ಶತ್ರುರ್ಹನಿಸ್ಕೇ ಚಾಪರಾನನಿ | 
ಈಶ್ಯರೋಂಹಮಹಂ ಭೋಗೀ ಸಿದ್ಧೋ€ಹಂ ಬಲವಾನ್‌ ಸುಖೀ ॥ 


ಆಢ್ಯೋಂಭಿಜನವಾನಸ್ಮಿ ಕೋನ್ಯೋಂಸ್ತಿ ಸದೃಶೋ ಮಯಾ | 
ಯಕ್ಸ್ವೇ ದಾಸ್ಯಾಮಿ ಮೋದಿಸ್ಕೇ ಇತ್ಯಜ್ಞಾ ನನಿಮೋಹಿತಾ। || (೧೬, ೧೩-೧೫) 


ಇಂತಹರು " ಆಸುರ'ರೆಂದು ಹೇಳಿ 


ನ. ಮಾಂ ದುಷ್ಕೃತಿನೋ ಮೂಢಾಃ ಪ್ರಪದ್ಯಂತೇ ನರಾಧವರಾಃ | 
ವತಾಯಯಾಂಪಹೃತಜ್ಞ್ವಾನಾ ಆಸುರಂ ಭಾವಮಾಶ್ರಿತಾಃ ॥| (೭೩,೧೫) 


ಎಂದು ಕೃ ಷ್ದ ನು ಇಂತಹರನ್ನು ತನ್ನ ಸೌಖ್ಯಸೃಷ್ಟಿ ಯ ಹೊರಗಿಟ್ಟಿ ದ್ಧಾ ನೆ ಆದರೂ 


ಮಾಂ ಒ ಪಾರ್ಥ ವೃಪಾಶ್ರಿತ್ಯ ಯೇ8ನಿ ಸ್ಯುಃ ಪಾಪಯೋನಯ;ಃ | 
ಸ್ತ್ರಿಯೋ ವೈಶ್ಯಾಸ್ತಥಾ ಶೂದ್ರಾಸ್ತೇಂಹಿ ಯಾಂತಿ ಪರಾಂ ಗತಿಂ ॥| (೯,೩೨) 


ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಸಿದ್ಧಿಗೆ ಅನರ್ಹರಾಗರು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಅಜ್ಞ್ಯಾನವೆಷ್ಟೆ ಇರಲ, "ಅನಾಚಾರವೆಷ್ಟೆ ಇರಳಿ--ಕೊನೆ ನೆಗೊಮ್ಮೆ 
ಸರಿಯಾದ ಜನ ತಂದಂತೆ ಆಂತಹ ಮನುಷ್ಯನು: ಸಿದ್ದಿ ಗೆ ಅರ್ಹನಾಗು 
ವನು. ಲೃಮಪ್ಯಸ್ಥ್ಯ ಧರ್ಮಸ್ಯ ತ್ರಾಯತೇ. ಮಹತೋ ಭಯಾತ್‌ ' 
(೨,೪೦ ವ ವೆಂಬ ಬಹತ 'ಮರ್ಮವಿದು. * 

ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೆ ತನ್ನ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ತರಲು ಪೂರ್ತಿಯಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದೆ. ಕುಲ-ಜಾತಿ-ಒಣ್ಣ-ದೇಶ-ಶಿಕ್ಟಣ ಇವು 
ಯಾವುದರಿಂದಲೂ ಆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಬಾಧೆ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ. ಈ ಸ್ವಾತಂತ್ಯ್ಯಕ್ಕೆ 
ಅನುವು ಕೂಡ ಇದೆ,ಕೇವಲ ತಾತ್ತ್ವಿಕವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಒವ್ಪಿದರೆ ಮಾನವ 
ನಿಗೆ ಇಷ್ಟಪ್ರಾಪ್ತಿಯಾಗದು, ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಶಿಕ್ಷೃಣಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿ, 
ತಿಂಗಳಿಗೆ "ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನ ನು ಇಂತಿಷ ಹಣವನ್ನು ವೇತನ (1068) ವಾಗಿ ಕೊಡಬೇ 
ಜೈಂದರೆ ಅಸಂಬದ ವೆಸುವುದ್ದಲವೆ ಅಂತಹ ಅಂಸಂಬದತೆ ಕೃಷ ಸನ ತತ್ತ ಎದಲ್ಲಿಲ್ಲ. 
ಬುದ್ದಿಶಕ್ಕಿ ಇದ್ದ "ರು ತಮ್ಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವಂತೆ ಃ ಬುದ್ದಿ- 
ಶಕ್ತಿ “ಎಲ್ಲದವನಿಗೆ ಆಗದು. " ನಾನು ' ಎಂದರೆ ವಿಶ ಜೀವದ ಘಟಕ ಎಂದು ತಿಳೆದ 
ವರೇ ಅರ್ಹರು ಎಂದರೆ ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲವೆ 


*ಇದೇ ನಿಸಯದಲ್ಲಿ ೯೪ನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕ್ಲಿಂನೆಯ ಶ್ಲೊ ೇಕವನ್ನು ನೋಡಬಹುದು, 
೪-೧೧ರ ಕೊನೆಯ ಶೊ ಕಾರ್ಥವನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಅನತಾರ ಮತ್ತು ಅತ್ಮೋದ್ಧಾರ ೨೦೫ 


ಅವಕಾಶ ಸಾಲದವರು ಮಾಡಬೇಕೇನು? ಅಂತಹರ ಸಲುವಾಗಿ ಕೃಷ್ಣನು ಒಂದು 
ಉಪಾಯವನ್ಳು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ, ಅದೆಂದರೆ "ದೇವ ' ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ. ಇದರ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಮುಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ವಿವರವಾಗಿ ಮನಾಡುವರಿದ್ದೇವೆ. ಇಲ್ಲಿ 
ಇಷ್ಟೆ ಹೇಳಬಹುದು. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸುಲಭವಾದ ಉಪಾಯವಿದು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನೇ 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಡೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 


ದೇವನನ್ನು ನಂಬಿದ ಮೂತ್ರಕ್ಕೆ ಗಾಗ ದಗ ತನ್ನ ಸ್ಥಾನವನ್ನಾ ಗಲಿ 
ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನಾಗಲಿ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನಾ ಗಲಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬಹ:ದೆಂದಲ್ಲ. 
ಈ ದೇವನು ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನು ಹಿಂದೆಯೆ ಸಣಚಿಸಿದ್ದೇವೆ. ಹಾಗಾದರೆ ದೇವನನ್ನು ನಂಬುವು 
ದಾದರೂ ಯಾಕೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಒರಬಹುದು. ಕಠಿಣಗಮ್ಯವಾದ ಜ್ಞಾನದ 
ಪ್ರತೀಕವೆಂದು, ಸುಲಭವಾದ ಉಪಾಯವೆಂದು, ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮಾನವನ 
ಪೂರ್ಣ ಸಿದ್ಧಿಯ ಧ್ವೇಯಸ್ವರೂಪದ ದೃಷ್ಟಾಂತವೆಂದು ದೇವನನ್ನು ನಂಬುವುದು. 
ಪೂರ್ತಿಯಾದ ಜನವನ್ನು ಪಡೆದ ಮಾನವನಲ್ಲೂ ದೇವನಲ್ಲೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. 
ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವ ಸಿದ್ದಪುರುಷನ ವರ್ಣನೆಗೂ * ದೇವನ ವರ್ಣನೆಗೂ ಅತ್ಯಂತ 
ಸಾಮ್ಯವಿದೆ ಎ೦ಬುದು ಮನನೀಯವಾದ ಮಾತಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಜಾರವನು 
ಅವ್ಯಕ್ಕವಾಗಿ ದೇವನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅದನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡು ಬೆಳೆವವನು-- 
ಎಂದರೆ ಹೊರಗಿನ ಕ್ಷಣಿಕ ಸ್ವರೂಪದ ಜಗತ್ತಿನೊಡನೆ ತನ್ನ ಸಂಬಂಧನಿಲ್ಲ, 
ಆದರೆ ಒಳಗಿನ ಅವ್ಯಕ್ತದೊಡನೆ ತನ್ನ ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿದು ಸ್ಕಿರಬುದ್ಧಿ 
ಯವನಾದವನು "ಗುಣಾತೀತ'ನೆನಿಸುವನು ! -- ದೇವನ ವರ್ಣನೆಯೂ ಗುಣಾತೀತ 
ವೆಂದೇ ಇದೆ! ಇಂತಹ ಸಿದ್ದಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕಾದರೆ-- ಎಂದರೆ ತನ್ನ ಲ್ಲಿಯ 
ದೇವನನ್ನು ಗುರುತಿಸಬೇಕಾದರೆ-- ಮಾನವನು ತಾನಾಗಿಯೆ ಯತ್ನಿಸಬೇಕಾಗು 
ವುದು. ಹೊರಗಿನ ದೇವನಾಗಲಿ, ಧರ್ಮವಾಗಲಿ, ಶಾಸ್ತ್ರವಾಗಲಿ ಹೆಜ್ಜೆಂದರೆ 
ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಬಹುದು; ಆ ದಾರಿಯನ್ನು ನಡೆಯುವುದು ಅವನ ಪ್ರಯತ್ನ 
ದಿಂದಲೇ ಸಾಧ್ಯ. ಇದರಲ್ಲಿ ಆಶ್ಚರ್ಯವೇನು? ಇಂತಹ ಸಿದ್ಧಿಗೆ ಆಚರಣೆಯೆ 
ಮುಖ್ಯ ಸ್ವರೂಪ. ಅದಕಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಆಚರಣೆಯಿಂ೦ದಲೇ ಇದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಕಾವ್ಯಮಯವಾಗಿ ಕೃಷ್ಣನು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 


ಉದ್ಧರೇದಾತ್ಮನಾತ್ಮಾನಂ ನಾತ್ಮಾನಮವಸಾದಯೇತ" | 
ಆತ್ಮೈವ ಹ್ಯಾತ್ಮನೋ ಬಂಧುರಾತ್ಮೈನ ರಿಪುರಾತ್ಮನಃ | ( ೬,೫) 


* ೨, ೫೫-೫೮; ೩, ೨೨-೨೪; ೫, ೨೦-೨೮; ೧೮, ೫೧-೫೩, 


೨೦೬ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 
೭ 


ಮಾನವನ ಸ್ವರೂಪ-ಯೋಗ್ಯತೆಗಳನ್ನು ಹೀಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಂಡ 
ಮೇಲೆ ಇಂದಿನವರೆಗಿನ ನಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾಜೀವನವು ಪ್ರಗತಿಗೆ ಪೋಷಕವಾಗದಿದ್ದು 
ದರ ಗೂಢ ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. ಮಾನವನು ಮಾನವನೊಡನೆ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳೆಸುವಾಗ ಸಂಸ್ಕಾಜೀವನವು ಅಸ್ಕಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರುವುದು. ಈ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾನವ-ಮಾನವರು ತಮ್ಮ ಸ್ವರೂಪವನ್ಫು ಸರಿಯಾಗಿ. ತಿಳಿಯ 
ದಿದ್ದರೆ ಆ ಸಂಸ್ಕ್ಯಾಜೀವನವು ಸಮರ್ಪಕವಾಗುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ? ತಂದೆ-ಮಗ- 
ಆನುವಂಶಕತೆ, ಅರಸು-ಆಳು, ಧನವಂತ-ದುಡಿಮೆಗಾರ ಇಂತಹ ಅಶಾಶ್ವತ ಸ್ವರೂಪ 
ಗಳನ್ನು ದ್ದೇಶಿಸಿಯೆ ನಾವು ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ. ಅದಕಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಸಂಘಟನೆಯ ಉಪಯುಕ್ಕತೆಯೂ ಆಶಾಶ್ರತವಾಗತೊಡಗಿದೆ. ಮಾನವ- 
ವಠಾನವರಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ, ಇರಬಹುದಾಗಿದೆ, ಅದರಿಂದಲೆ ಮಾನ 
ವನ ಪ್ರಗತಿ ಖಂಡಿತ ಎಂಬುದು ಮುಂದಿನ ಅಧ್ಯಾಯದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. 


ಛ್ಮ್ಮ ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶ್ರ ದ್ಪೆ 
೧ 

ಮಾನವನಿಗೆ ತಾನು ಎಂದರೆ ಯಾರು ಎಂಬುದರ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲ, 
ಅದಕಾಗಿ ಜಗತ್ತಿ ನಲ್ಲಿ ಅವನು ತನ್ನ ಲ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನೂ ಸರಿಯಾಗಿ 
ತಿಳಿದುಕೊಂಡಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು, ಇದುವರೆಗಿನ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಆಗಾಗ ಹೇಳಿದ್ದಾ 
ಯಿತು. ಅದನ್ನು. ಕೇಳಿ ಅನೇಕರಿಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವಾಗಬಹುದು. ಪ್ರಾ ಣಿವರ್ಗದಲ್ಲೆ ಲ 
ಮಾನವನೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ್ಮನಾಗಿದ್ದಾನೆ; ಅವನಿಗಿದ್ದ ಜ್ಞ್ಞಾನಸಾಧನಗಳು ಸಮಗ್ರವಾಗಿ 
ವಿಕ ಯಾವ ಪ್ರಾಣಿಯಲ್ಲೂ ಇಲ್ಲ; ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿದ್ವಂತೆ, 
ಕಾರ್ಯಪ್ರೇರಕವಾದ ಮನಸ್ಸಿದೆ; ಮನಸ್ಸಿನ ಸಂಸ್ಥ್ಕ್ಯಾರಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ ಸ್ಟ್ರೃತಿಯಾಗಿರಿಸಿ 
ಕೊಂಡು, ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಹೋಲಿಸಿ, ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡುವ ಬುದ್ದಿ ಇದೆ; 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಸಹಾಯದಿಂದ ಇಂದು ಮಾನವನು ಮಿಕ್ಕ ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದೊಡಕೆ, 
ಮೀರಿ ನಿಂತಂತಿರುವ ಸೃಷ್ಟಿ ಯೊಡನೆ. ಹೋರಾಡಿ ಜಯಶೀಲನಾಗುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಇಂತಹ ಮಾನವನಿಗೆ ತಾನು ಯಾರು ಎಂಬ ಜ್ಞ್ಞ್ಯಾನವೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು 
ಆತ್ಚೆ ರ್ಯಕಾರಕವಲ್ಲವೆ? ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ನೋಡಿದೆ ಅಜ್‌ ಹೇಳಿಕೆಯು 
ಆಶ್ಚ 11.1 2೧ 3. ಪರದೆ. ಅಷ ಸತ್ಯವೂ ಆಗಿದೆ. 


ಮಾನವನ ಜ್ಲಾ ಶನಸಾಧನಗಳನ್ನೆ ಬ. ನೋಡೋಣ. ಜ್ಲ್ಯಾ ನೇಂದ್ರಿ 
ಯಗಳು ಮಾನವನಿಗೆ ಐದು ಇವೆ ಎಂದು ತಿಳಿದಿರುವೆವಲ್ಲವೆ ? ಇಂದ್ರಿಯಗಳ 
ಸಂಖ್ಯೆಯಿಂದ ಮಾನವನು ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳನ್ನೂ ಮೀರಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಒಂದರಿಂದ 
ಐದು ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಸಂಪಾದಿ ದಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವ "ಭರದಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಇಂದಿ)ಯಶಕ್ತಿ 
ಸಣ್ಣದಾಗಿದೆ. ಕಿವಿಯೆ ಒಂದು ಇಂದಿ ್ರ್ರಯವಿದ್ದ ಪಾ ಸಣಿಗೆ ಕೇಳುವ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಮತ್ತು ಕೇಳಿದ್ದರ ಸ್ವರೂಪಜ್ಞ್ಯಾನ ಎಸ್ಟಿದೆಯೊ, ಅಷ್ಟು ಮಾನವನ ಕರ್ಣೇಂದ್ರಿಯ 
ಕ್ವಿಲ್ಲ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದಷ್ಟು ದೂರದಲ್ಲಿರುವ ಶತ್ರುವಿನ ವಾಸನೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಅನೇಕವಿವೆ, ಆದರೆ ಮಾನವನ ಘ್ರಾಣೇಂದ್ರಿಯವು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣಿಸ 
ಬಲ್ಲ ವಸ್ತುವಿನ ವರೆಗೆ ಕೂಡ ಸಂಚರಿಸದು. ಹೀಗೆ ಎಷ್ಟೋ ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನು 
ಕಾಣಿಸಬಹುದಾಗಿದೆ. ಪ್ರಾಣಿವರ್ಗದ ಮೇಲಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಮುಟ್ಟುವ ಕ್ರಮ 
ದಲ್ಲಿಯೆ ಮಾನವನು ಇಂದ್ರಿಯಶಕ್ತಿಯ ತೀಕ್ಸ ತೆಯನ್ನು “ಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾ 
ನೆನ್ನಲಾಗದು. ತನ್ನ ಸಾವರಾಜಿಕಜೀವನ ನ್ನು ಬೆಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಸಲ 
ಮಾನವನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಹಜಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಲಿದ್ದಾನೆ. ಅಂದಿನ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಮುಖ್ಯವಾದ ಬಾಹ್ಯಲಕ್ಸಣಗಳಲ್ಲಿ ಪಟ್ಟಿಣವಾಸ ಒಂದಾ 


ಣ್ಯ 


೨೦೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಗಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಈ ಪಟ್ಟಿಣವಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವನ ಸಹಜಶಕ್ತಿಗಳು ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿ ಗೆ 
ಕುಂದಿವೆ! ಯಾವಾಗಲೂ ಪಟ ಸಣಬೀದಿಯ ಬೆಳಕಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ನಾಗರಿಕನಿಗೆ 
ಹಳ್ಳಿ ಗರಂತೆ ಕೇವಲ ನಕ ತ್ರಪುಕಾಶದಲ್ಲಿ ದಾರಿ ಕಂಡು ಸಾಗುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. 
೫೬೫೪. ಪಟ್ಟಿಣದ ಜನಸಂಮರ್ದದ ನಿಮಿತ್ತವಾಗಿ ಕಸಗಟ್ಟಿ ಹೊಲಸು 
ಬಿದ್ದು ರೂಢಿಯಾಗಿ ಪಟ್ಟಿಣಿಗನಿಗೆ ಹಳ್ಳಿಗನಂತೆ ಘ್ರಾಣೇಂದ್ರಿಯದ ತೀಕ್ರ್ಸೃತೆ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಸೂಕ ಬಾಗ ನೋಡಿದರೆ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ರೀತಿಯಿಂದ ಪಟ್ಟಣ 
ವಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನವನ ಶರೀರೇಂದ್ರಿಯಶಕ್ಕಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೀನಾಯವಣಾನವಾಗುತ್ತಿರು 
ವುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. 
ಮಾನವನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯಶಕ್ಕಿ ಕಡಮೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತು 
ಇಂದು ಅನೇಕರಿಗೆ ಆಶ್ಮ ಕರ್ಯ ಕಾರಕವೆನಿಸಬಹುದು. ಇಂದಿನ ಔದ್ಯೋಗಿಕ 
ಜೀವನವನ್ನು ನೋಡಿ ಆ :ಕಾರ್ಯಕಶಕ್ತಿ ಬಧಿದಿದೆ, ಬೆಳೆದಿದೆ. ಎಂದು ಅನೇಕರು 
ಟಾ ಅದಕ್ಕೂ ಮುಂಜೆ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಮರೆಯತಕ್ಕದ್ಧಲ್ಲ. 
ಈ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಮಾನವನ ಶಕ್ತಿಗೆ ಅಧೀನವಾದುದಲ್ಲ. ಯಂತ್ರಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ 
ಮಾನವನ ಕಾರ್ಯಕಶಕ್ಕಿ ಬೆಳೆದಿದೆ. ಇಂದು ಮಾನವನ ಕಣ್ಣು ಭೊಟೊಗ್ರಾಫಿಯ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ಬೇಕಾದಾಗ ಬೇಕಾದ್ಧನ್ನು ನೋಡಬಲ್ಲದು; ಆಕಾಶವಾಣಿಯ 
ಮೂಲಕ ಬೇಕಾದಷು ಶ್ರ ದೂರದಿಂದ ಶಬ್ದವನ್ನು ಮಾನವನ ಕಿವಿ ಕೇಳಬಲ್ಲದು; 
ಯಂತ್ರದ ಸಹಾಯದಿಂದ ಎರಡೇ ಕೈಗಳಿಂದ ಸಾವಿರ ಕೈಗಳ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ರಾನವನು ನೀಗಬಲ್ಲನು ; ಅದರಂತೆಯೆ ಸಾವಿರಾರು ಮೈಲುಗಳನ್ನು ಸ್ವಲ್ಪಾವಧಿ 
ಯಲ್ಲಿಯೆ " ನಡೆಯ ' ಬಲ್ಲನು. ಇದೆಲ್ಲವೂ ನಿಜ. ಆದರೆ ಇದರಿಂದ ಮಾನವನ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯಶಕ್ಕಿ ಬೆಳೆದಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಯಂತ್ರಗಳ ನಿಮಿತ್ತದಿಂದ ಮಾನವನ ಇಂದ್ರಿಯಶಕ್ಕಿ ಇನಷ್ಟು ಶೆ ದುರ್ಬಲವಾಗಿದೆ, 
ತೀರ ಪರತಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಂತ,ಗಳ ಸಹಾಯ 
ಎಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇದೊಂದೂ ನೀಗದು ; ಇದಲ್ಲದೆ ಕಣ್ಣುುಮುಂದೆಯೆ ಚಲಚ್ಛಿ ತ್ರ, ಕಿವಿಗೆ 
ಮ ಟ್ಟು ವ ರೆಡಿಯೊ ಇವುಗಳಿಂದ ಈ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಆ! ಷ್ಟು ಸಮೀಪ ದರ್ಶಿ 
ಗಳೆ ಸಾಪ? ಹೆದರಿಕೆ ಇದೆ. 


ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಅವನತಿ ಒಂದೆರೆ ಇದ್ದರ, ಕಾರ್ಯ 
ಕ್ಸ್ಟೇತ್ರದ ಸಂಕುಚಿತತೆ ಇನ್ನೊ ೦ದೆಡೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಜ್ಞಾ ನವಾಗಬೇಕಾದರೆ 
ವ ಪ್ರಯಕ್ಕೂ ವಸ್ತು ವಿಗೂ ಚರಜಧವಿಕವೇಕವರ1 ಇಲ್ಲದೆ ಹೋದರೆ 
ಜ್ಹಾನವಾಗದು ಎಂಬುದು ಅನುಭವದ ವತಾತಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ 'ಯಾವ ವಸು 
ಗಳೊಡನೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಂಪರ್ಕ-ಸಂಬಂಧಗಳಿರಬಹುದೊ ಆ ವಸ್ತು ಗಳದಷ್ಟೆ 
ಜಾ ನ ಮಹಾನವನಿಗಾಗುವುದು,. ಇಂತಹ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ವಹಾನವನು ಆಟಿ 
ವುದ ಹೇಗೆ? ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಯ. ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳೊಡನೆ ಆ 3 ಕಾ 


ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ಧೆ ೨೦೯ 


ಕಾನವನಿಗೆ ಎಂದಿಗೂ ಶಕ್ಕವಲ್ಲದ್ದರಿಂದ, ಈರ ಒಂದು ವಸ್ತುವಿಗೆ ಕಾಣದ 
ಬ ಬವಧಿ ವಸ್ತು ಗಳುಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. ವ್ಯವಹಾರದ ಅನುಕೂಲತೆಗಾಗಿ 
ವೆ ಯತ್ತಿ ಕವಾಗಿಯೂ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿಯೂ ಅನುಭವಿಸದ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ನಾವು. ನಂಬಿಕೊಂಡೇ ನಡೆಯುವೆವು. ಉಪಾಹಕಕಾರ್ಥವಣ: 
ಹಸುವಿಗೆ ನಾಲ್ವು ಕಾಲ್ಸ ಳಿರುವವೆಂಬ ಸಂಗತಿಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ನಾವು 
ಕಣ್ಣಾ ರೆ ಕಂಡ ಹಸ ಡಿಗೆ. ನಾಲ್ವು ಕಾಲ್ಸ ವೆ; ನಾವು ದ ಅನೇಕ ಹಸುಗಳಿಗೂ 
ನಾಲ್ಕು ಕಾಲ್ಗಳಿವೆ. . ಆದರೆ ಇಷ್ಟ ತ್ರೆ ಯಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ ಎಲ್ಲ ಹಸುಗಳಿಗೂ 
ನಾಲ್ಕೇ ಕಾಲ್ಗ್ಗ ಳಿರುವವೆಂಬ ವಶಾತನ್ನು ಹೇಳಲು ನಮಗೆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆಯೆ? 
ಹ ಜಾತ್‌ ಹ ಡಿಾಾಗದ ಹಸುಗಳಿಗೆ ಮೂರು ಇಲ್ಲವೆ ಐದು 
ಕಾಲ ಳಿಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಬಾರದೇಕೆ ? ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದರೆ ಅದು ತಪ್ಪೆ ೦ದು ಸಿದ್ದ ಮಾಡಿ 
ತೋರಿಸುವುದೂ ಕಷ್ಟ. ಆದರೂ ನಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಸಾ "ವ್ರ 
ಅನುಭವಗಳ ವೇಶಿಂದ ಒಂದು ತ್ರಿಕಾಲಾಬಾಧಿತ ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವೆವು, 
ಅದನ್ನು ನಂಬುವೆವು ! ಆದರೆ ಕೆಲವು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಸುಗಳಿಗೆ ಕೋಡು ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಕಂಡುಬಂದಾಗ ನಮ್ಮ ನಂಬಿಕೆಯ ಸತ್ಯದ ಉಪಯೋಗವೇನು? ವಾನವನ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಕೂ ಈ ಮಾತು ಅನ್ನಯಿಸುವುದು. ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಸೇತು ತೀರ ಸಂಕುಚಿತವಾಗಿದೆ; ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದ 
ಹೆಚ್ಚಾ ದ ಮತ್ತು ತ ಭಾಗವೆಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯ ಜಾ ನವನ್ನು ವಲಂಬಿಸದೆ 
ಬರಿಯ ನಂಬುಗೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ! 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನು ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದಲೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸು 
ವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ಒಬ್ಬನ ಅನುಭವವನ್ನು ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಒಪ್ಪಬಹು 
ದಾಗಿದೆ, ಈ ರೀತಿ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರವು ಇಂದ್ರಿಯದ ಪ್ರತ್ಯಸ್ಟ ಅನುಭವದ 
ತ ತ ಏನಬಹುದಾಗಿದೆ -- ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ವಾದಿಸಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ ಆ ವಾದವು ಸಮರ್ಪಕವಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟ 
ಬ ಪಡು. ಒಬ್ಬನ ಅನುಭವ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ ಅದೇ ರೀತಿ "ತೋರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ 
ಹಾಗೆ ಪಿಟ್‌ ಸಾವಿರಾರು ಸಂಗತಿಗಳು ನಮ್ಮ ದಿನನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರ 
ದಕ್ಲಿವೆ. ಒಬ್ಬನಿಗೆ ಬಿರುಸಾಗಿ ಕಂಡ ವಸ್ತುವು ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ " ಅಷ್ಟೇನು ಬಿರು 
ಸಾಗಿಲ್ಲ' ಎಟ ಜೆ ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಬ್ಬನಿಗೆ ಇದಕ್ಕೆ ನಿರಸನಬಹುದ' ಎನಿಸು 
ವುದು, ಮೂರನೆಯವನಿಗೆ " ಇದೇನು ಬಿರುಸೇ ಅಲ್ಲ ಇ ಸಜ ಭಾರತೀಯ 
ನಿಗೆ ಸುಖಕರೆ ಎನಿಸುವ ರೈಲುಪ್ರಯಾಣವು ಪಾಶ್ಚಾತ್ಯನಿಗೆ "ಅನಾಗರಿಕ, ಅನಾ- 
ರೋಗ್ಯಕರ' ಎನಿಸುವುದು! ಹೀಗೆ ಒಬ್ಬನ ಅನುಭವ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೂ ಅದೇ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಬರುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಅಸಂಭವನೀಯವೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ]? 
ಪುತ್ಯಕ್ಪ ತನ್ನ ಇಂದ್ರಿಯದಿಂದಲೆ ತಾನು ಕಂಡ `ಅನುಭವ ಸಮರ್ಪಕವೆಂದು 
೨೭-೨-೪೫೭೦ 


೫.1 


೨೧೦ ಆರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಹೇಳಲಾಗದು. ಒಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ದೂರದಲ್ಲಿ 
ನಾನೊಂದು ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ನೋಡಿ " ಕುದಿಕೆ' ಎಂದು ಹೇಳುವೆ. ಆ ಪ್ರಾಣಿ ನಿಜವಾ 
ಗಿಯೆ ಕುದಿರೆಯಾಗಿದ್ದಾಗೂ ನನ್ನ ಕಣ್ಣು ಅಸತ್ಯವಾದ ಅನುಭವವನ್ನೆ ಕಂಡಿದೆ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. "*ಕುದಿರೆ ಎಂದರೇನು 1' ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ನನ 
ಕೇಳಿದಾಗ " ನಾಲ್ಕು ಕಾಲು, ಹೀಗೆ ಬಾಲ, ಹೀಗೆ ಕಿವಿ, ಹೀಗೆ ಇದು, ಹೀಗೆ 
ಅದು, ' ಎಂದು ಸವಿಸ್ತರವಾಗಿ ನಾನು ವ್ಯಾಖ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಡುವೆ. ಆದರೆ ನನ್ನ 
ಕಣ್ಣು ಇದೆಲ್ಲವನ್ನು ನೋಡಿದೆಯೆ ? ನೋಡಬಹುದೆ ? ಶಕ್ಯವೆ ಇಲ್ಲ. ನನ್ನ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣಿಸಿದ್ದು ಎರಡು ಕಾಲ್ಗಳು, ಒಂದು ಅರ್ಧ ಕಾಲ, ಒಂದು ಬಾಲದ ತುದಿ-- 
ಇಂತಹದು. ಇಷ್ಟರ ಮೇಲಿಂದ ನಾನು "ಇದು ಕುದಿರೆ' ಎಂದರೆ ಅರ್ಥವೇನು? 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ್ದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕುದಿರೆ ಎನಿಸದಿದ್ದರೂ ಕಾಣದ ಮಿಕ್ಣು ಭಾಗವೂ 
ಕುದಿರೆಯದೆ ಎಂದು ನಾನು ನಂಬುವೆ! ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಇಂದ್ರಿಯದ ಅನುಭವ 
ದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಅ ಪೂರ್ಣತೆ ಇದ್ದೇ ಇದೆ. ಪೃತ್ಯಕ್ಸೃ ಅನುಭವಕ್ಕಿಂತ ಪ್ರಾಸಂಗಿಕ 
ನಂಬುಗೆಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನಡೆಸಿದೆಯಲ್ಲದೆ, ಈ ವ್ಯವ 
ಹಾರಕ್ಕೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಿಶ್ವಾಸಾರ್ಹವಾದ ಜ್ಞಾನಸಾಧನಗಳಾಗವು. 


ನಿಜವಿದ್ದ ಮಾತೆಂದರೆ ಜ್ಞ್ಯ್ಞಾನಸಾಧನೆಯ ಸಹಜವಾದ ಯೋಗ್ಯತೆ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ. ಇಂದ್ರಿಯವು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನು ಏನನ್ನೂ ಮಾಡಲಾರದು. 
ಯಾವ ಇಂದಿಯಕ್ಕೂ ಸಹಜವಾದ, ಅತಏವ ನಿಯತವಾದ ಕಾರ್ಯಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲ-- 
ಇಡಿಯ ಸೃಷ್ಟಿಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಕೈಗಳು ದುಡಿಯುವುದಕ್ಕೆ 
ಎಂಬ ಮಾತು *ೆಲವು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೂ ಬಡವರಿಗೂ ಮಾತ್ರ ಅನ್ವಯಿಸುವುದು. 
ನೋಡುವುದಕ್ಕೆ ಕಣು ಎಂಬುದು ಅನೇಕ ವನ್ಯಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಇದಲ್ಲದೆ ೨ಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಹೊರಗಣ ಕಟ್ಟು ಇದೆ. ಕಣ್ಣಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದೆಂಬ 
ನಿಯಮವಿಲ್ಲ, ಕಾಣಲು ಬೆಳಕು ಬೇಕು. ಕಾಲಿದ್ದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಬಹುದೆಂಬ ನಿಯಮ 
ವಿಲ್ಲ, ನಡೆಯಲು ಪ್ರದೇಶ ( ಆಕಾಶ-50೩೦6) ಬೇಕು. ಬೆಳಕಾಗಲಿ ಪ್ರದೇಶ 
ವಾಗಲಿ ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ಮೀರಿದುವುಗಳಾದುದರಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಪರತಂತ್ರತೆ 
ಎಷ್ಟೆಂದು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ಪರತಂತ್ರವಾದ, ನಿಷ್ಠಿ_ಯವಾದ, ನಿಯತಕಾರ್ಯ-- 
ಕ್ಸ್ನೇತ್ರದ ಇಂದ್ರಿಯವು ಜ್ಞಾಾನಸಾಧನ ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಶಕ್ಯವೆ ? 

ಪಿ 

ಮೇಲಿನ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುರ್ಬಲ ಎಂದಿಷ್ಟೆ ನಾವು ಹೇಳಿಲ್ಲ, 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಜ್ಞ್ವಾನಸಾಧನವೆನಿಸುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದಿದ್ದೇವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುರ್ಬಲ ಎಂದು 
ಅನೇಕ ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಅನೇಕ ಸಲ ಅನೇಕ ಕಡೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ; ಅದನ್ನೆ ನಾಎಲ್ಲಿ 


ಜಡ ಭಾ ಬಜ ತಳಾ ಪೂಡಾಬತ00 21 0130049949". 


ಬುದಿ ಮತು ಶ್ರದ್ಧೆ ೨೧೧ 
ಎ ಇಾಶಿ ಇ 


"ಗಿಳಿಸಿ'ಬ್ದ.. ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುರ್ಬಲ ಎಂದು ತಿಳಿದವರು ಅವುಗಳನ್ನು ಸಬಲ 
ಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧನಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಅದು ತೀರ ತಪ್ಪಾದ ದಾರಿ ಎನಿಸುವುದು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಒಲವೆ ನಿಸರ್ಗತಃ 
ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ ಹೆಚ್ಚಿನ ಬಲವನ್ನು ತಂದುಕೊಡುವುದೆಂಬುದು ಕೇವಲ ವಿಚಾರ 
ವಂಷನೆ ಎನಿಸುವುದು. ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ದುಷ್ಟ ಎಂದಿದ್ದಾರೆ, 
ಅದಕಾಗಿ ಅವುಗಳ ನಿಗ್ರಹವನ್ನು ಉಪದೇಶಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದೂ ತಪ್ಪು. ಇ೦ದ್ರಿಯ- 
ಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ ಶಕ್ತಿಯೂ ಇಲ್ಲದಿರುವಾಗ ದುಷ್ಟತ್ತವೆಲ್ಲಿಂದ ೭ಂದೀತು? ತದ್ವಿರುದ್ದ 
ವಾಗಿ " ಶಿಷ್ಪತ್ತ್ವ'ವನ್ನು ತರುವುದು ಹೇಗೆ ? ಹಾಗಾದರೆ " ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪ್ರಮಾ 
ಥೀನಿ' ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ (೨-೬೦) ಹೇಳಿದ ವರಾತೂ ತಪ್ಪಾದುದೆ ಎಂದು 
ಯಾರಾದರೂ ಕೇಳಬಹುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದು ನಮ್ಮ ಮೇಲಿನ ವಿವರಣೆಯ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ. “ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಯಾವಾಗಲೂ ಪರತಂತ್ರವಾಗಿವೆ, ಹೊರಗಣ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿವೆ, ಅದಕ್ವ್ವಾಗಿ ಎಚ್ಚರ! ' ಎಂಬ ಮಾತು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಹೇಳಿದ್ದು. ರೋಗದ ಸಂಪರ್ಕವನ್ನು ತರಬಹುದಾದ ನೀರಿನಂತಿವೆ. ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು. ನಮ್ಮ ನೀರನ್ನು ನಾವು ಈದಿಸಬೇಕಾಗುವುದು--ಹೊರಗಿನ ಸಂಪರ್ಕ 
ವನ್ನು ಸುಡಲು; ನಮ್ಮ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಾವು ಹಿಡಿಯಬೇಕಾಗುವುದು-- 
ಹೊರಗಿನ ಸಂಸ್ಪರ್ಶವನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು. ಇಂದ್ರಿಯವನ್ನು ಹಿಡಿಯುವುದೆಂದರೆ 
ನೋಡುವ ಕಣ್ಣನ್ನು ಮುಚ್ಚ ಬೇಕೆಂದಲ್ಲ. ಆಂತಹ ಹಿಡಿತ ಸರಿಯಲ್ಲ, " ಪ್ರಕೃತಿಂ 
ಯಾಂತಿ ಭೂತಾನಿ ನಿಗ್ರಹ ಕಿಂಕರಿಷ್ಯತಿ' (೩-೩೩) ಎಂದು ಗೀತೆ ಸ್ಪಷ್ಟ 
ವಾಗಿ ಸಾರುತ್ತಿದೆ. ಜ್ಞ್ಞಾನಸಾಧನಗಳಲ್ಲದಿದ್ದರೂ ಅಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಎಳೆಯಬಒಲ್ಲವು ಶಿ 
ಅದರಿಂದ ಎಚ್ಚರಿರತಕ್ಕದ್ದು. ಯಾವ್ರದಕ್ಟ್ಯೂ ಉಪಯೋಗವಾಗದೆ ಇಳೇವಲ 
ಹಸಿವೆ. ಹಿಂಗಿಸಿ ಅನಾರೋಗ್ಯಸ್ಕೆಳೆಯುವ " ಆಖೆಂಡಿಕ್ಸ ' (೩[06761%--- 
" ಅಪೆಂಡಿಸೈಟಿಸ್‌ 'ದ ಬೇನೆಯ ಮೂಲ )ಇಲ್ಲವೆ? ಆದರಂತೆ ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯಗಳು. 

ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸುವ ಮಾತು " ಮನಸ್ಸಿ 'ಗೂ ಅನ್ವವಿ: ಸುವು 
ದೆಂಬುದನ್ನು ಸುಲಭವಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಮಾನವನಿಗೆ " ಮನಸ್ಸೆಂ 'ಬ 
ಅಂದ್ರಿ ಯವಿದೆಯೆಂದು ಕವಿಗಳನ್ನು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರ ವರೆಗೆ ಎಲ್ಲ 
ಬಲ್ಲವರೂ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಾವರಾನ್ಯವಾಗಿ ದಶೇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಅಧಿಪತಿಯಾದ 
ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಇಂದ್ರಿಯ ಮನಸ್ಸು ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತದೆ. ಹತ್ತು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೆ ಚಾಲನವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಮನಸ್ಸು. ಚಾಲನಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿ 
ಮನಸಿ ಸಗಿರುವುದಾದರೆ ಇಂತಹ ಮನಸಏನ್ಸು ಜ್ಞ್ಯಾನಸಾಧನವಾಗಬಹುದೆಂದು 
ಹೇೆಳಲಾದೀತೆ? ಮಿಕ್ಕು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಸೇವಲ ಬಾಹ್ಯಸೃಷ್ಟಿಯೊಡನೆ ಸಂಪರ್ಕ 
ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಿದರೆ ಮನಸ್ಸು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆಯೆ 
ಕ್ರಿಯಾತ್ಮ ಕವಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಮನಸ್ಸು ವಾಸನಾತ್ಮಕವಾದುದು 


೨೧೨ ಅಜರ್ನಿನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಎಂದು ಹೇಳುವುದುಂಟು, ಪ್ರಶ್ಯಕ್ಪ್ನ ಸಂಪರ್ಕವಿರದ ವಸ್ತುವನ್ಭು ಕೂಡ 
ಮನಸ್ಸು ಕಾಣಬಹುದಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? ಅನುಭವದ ವಾಸನೆಯನ್ನು ತನ್ನಲ್ಲಿ 
ಟ್ಟುಕೊಂಡು ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ. ಜ್ಮಾನದ ಪ್ರಗತಿಗೂ ಕಾರಣವಾಗಬಹು 
ದಾಗಿದೆ. 

ಹೀಗೆ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಸ್ವತಂತ್ರ ಮತ್ತು ಅಪ್ರತಿಹತ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಕೂಡ ಅದು 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ _. ॥8%ರವುಕಂಸು ಹೇಳಲಾಗದು. ಮೊದಲ ಮಾತೆಂದರೆ, 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಸ್ವತಂತ್ರವೆನಿಸಿದರೂ ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಕೈಗೊಂಬೆಯಾಗ 
ಬಲ್ಲದು. ದಿನಾಲು ಬೆಳಗಿನಲ್ಲಿ ಚಹವನ್ನು ಕುಡಿಯುವವನಿಗೆ ಅದರ ಬದಲಾಗಿ 
ಉತ್ತಮವೆನಿಸುವ ಹಾಲನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರೆ ನಡೆಯದು. ಯಾಕೆ? ಹಾಲಿಗೆ ರುಚಿ 
ಇಲ್ಲವೆಂದೊ? ಅಲ್ಲ. ನಾಲಗೆಗೆ ರುಚಿ ಇಲ್ಲವೆಂದೊ? ಅದೂ ಅಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ 
ರುಚಿಯು ನಾಲಗೆಗೆ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಅನುಭವದ ಪುನಃ-- ಪುನರಭ್ಯಾಸ 
ದಿಂದ ರುಚಿಯನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬೇಕಾದ ಮನಸನ್ಸಿ ಒಂದೇ ರುಚಿಯ ವಾಸನೆ 
ಯನ್ಸ್ಪಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಿದೆ, ಆ ಕಾಂ ಮನಸ್ಸು ನಾಲಗೆಗೆ ದಾಸನಂತಾಗುವುದು, 
ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಮನಸ್ಸಿನ ಶಕ್ತಿ ಅಪ್ರತಿಹತವೆನಿಸಿದರೂ ಆ ಅಪ್ರತಿಹತತನವೆ 
ಒಂದು ಅನನುಕೂಲವೆನಿಸುವುದು.. ಕತ್ತಲಲ್ಲಿ ನೋಡಬೇಕಾದ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಏನೂ 
ಕಾಣದಿದ್ದರೂ ಮನಸ್ಸು ಭೂತಪಿಶಾಚಗಳನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು ; ಎಲ್ಲ ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ನಿಷ್ಠ್ರಿಯವಾದ ನಿದ್ರಾಸಮಯದಲ್ಲಿ ಮನಸ್ಸು ಕನಸುಗಳನ್ನು ಕಾಣು 
ವುದು. ಜ್ಯಾ ನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸುವ ಅರ್ಹತೆ ಮನಸ್ಸಿಗಿದೆ ಎಂದರೆ ಭೂತಪಿಶಾಚ 
ಗಳಲ್ಲಿ, ಕನಸ ಗಳಲ್ಲಿ ನಂಬುಗೆಯನ್ನಿ ಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಆದರೆ ತತ್‌ಕ್ಷಣ ದೀಪ 
ಹಚ್ಚಿದರೆ ಭೂತಪಿಶಾಚಗಳು ಇಲ್ಲವೆಂಬುದೂ, ತತ್‌ಕ್ಪಣ. ಎಚ್ಡ ರಾಜಕ ಕನಸು 
ವಾಸ್ತ ವಿಕ ಅಲ್ಲವೆಂದೂ ತಿಳಿದುಬರುವುದು. ಇಂತಹ ಅವಾಸ್ತ ಹೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ತಂದುಕೊಡಬಹುದಾದ ಮನಸ ನ್ನು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ? 

ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಗ್ರಹದಲ್ಲಿಟ್ಟಿರೆ ಮೇಲಿನ ದೋಷಗಳು ಮಾಯವಾಗುವುವು 
ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳಬಹುದು, ಹಾಗೆ ಎಲ್ಲ ತರದ ಧರ್ಮೋಪದೇಶಕರೂ 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸುವುದೆಂದರೆ ಹೇಗೆ ? ಯಾವ ಮಾರ್ಗದ 
ನಿಗ್ರಹವು ಯೋಗ್ಯವಾದುದು 1 ನೂರಾರು ವರ್ಷ ದಾಸ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆಯುವ 
ಜನಾಂಗದಲ್ಲಿ ಜನರ ಮೆನಸ್ಸು ನಿಗ್ರಹಕೆ ಸೀ ಒಳಗಾಗಿರುವುದು. ದಾಸನಾದವನು 
ಸುಖವನ್ನೂ ಸಂಪತ್ತನ್ನೂ ಐಹಿಕಸಾ ತಂತ್ರ್ಯುವನ್ನೂ ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ, ಅವನ ಆ 
ವೃತ್ತಿಯೆ ನಷ್ಟ ದುಗ ಗು ಅದಕಾಗಿ ದಾಸ್ಯವು ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು, 
ಅಲ್ಲಿ ಮನೋನಿಗ್ರಹವಿದೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳುವರೆ? ಇಲ್ಲವೆ ಐಹಿಕ 
ಅನುಭವಗಳಿಗೆ ಕಣ್ಣುಮುಚ್ಚಿ, ಕಾಲ್ಪನಿಕ ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನೆ ನಂಬುವುದು ಸರಿಯಾದ 
ಮನೋನಿಗ್ರಹವೆನಬಹುದೆ ? ನಿಗ್ರಹದಲ್ಲಿದ್ದಾಗೆ ಮಾತ್ರ ನಂಬಲು ಯೋಗ್ಯವೆನಿ 


ಬುದ್ದಿ ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ಧೆ ೨೧೩್ಠಿ 
ಆ ತಿ ಇ 


ಸುವ ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞ್ಯಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? ಯಾವುದಕ್ಕಾಗಿ ನಿಗ್ರಹ 
ಎಂಬುದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾವ ಮಾರ್ಗದ ನಿಗ್ರಹ ಸರಿಯಾದುದು ಎಂದೂ 
ಹೇಳಬರುವಂತಿಲ್ಲ; ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ ನಿಗ್ರಹ ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವೆ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗಿರುವಾಗ ನಿಗ್ರ ಹದ ಮನಸ ಕ್ಸ ನಂಬತಕ್ಕುದು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ ? 

ಇಲ್ಲಿ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪ ಪಡಿಸೋಣ. ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಸಾಧನವಾಗಬಹುದೆ ಹೇಗೆ ಸ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಮುಂದಿನ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಉತ್ತರವಾಗಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಿದರೂ ಅದು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸದು 
ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಇಷ್ಟರಿಂದ ಮನಸ್ಸಿನ ನಿಗ್ರಹವನ್ನೆ ನಾವು ಅಲ್ಲಗಳೆದಂತಾಗ 
ಲಿಲ್ಲ. ಗೀತೆಯಲ್ಲಾ ದರೂ ಮನೋನಿಗ್ರಹದ ವಿಷಯವನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಅದರಿಂದ 
ಜ್ದಾ ಒನಸಾಧನವಾಗ. ವುದೆಂದು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ, ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾ ನಕ್ಕೆ. 
ಅಡಿ ಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಬಲ್ಲುದು, ಅದಕಾಗಿ. ಅದನ್ನು ಬಿಗಿದಿಡಬೇಕು ಯ 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. ಮನಸ್ಸು ಚಂಚಲವಿದೆ, ಅಸ್ಥಿರವಿದೆ; ಅದು ಎತ್ಮೆತ್ಮ ಹೋಗ 
ಬಯಸುವುದೊ ಅತ್ಮಣಿಂದ ಅದನ್ನು ತಡೆಯಬೇಕು ( ೬.೨೬) ಎಂಬ ಮಾತು 
ಇಂತಹ ಅನೇಕ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಇ೦ತಹ ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞ್ಯಾನದ 
ಸಾಧನವೆನಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ನೋಡಿ 
ದರೆ ಈ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಎಳ್ಳಷ್ಟು ಸಂಶಯ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಭೌತಿಕ ದೇಹಕ್ಕೆ 
ನೆರಳಿದ್ದಂತೆ, ವಾಸನೆಯ ದೇಹಕ್ಕೆ ಮನಸ್ಸಿದೆ; ನೆರಳು ನಡೆಯುವುದು, ನಿಲ್ಲುವುದು; - 
ದೇಹಕ್ಕಿಂತ ಕಿರಿದಾಗಿ ಕಾಣುವುದು, ಪ್ರಮತಾಣವಿಗೀರಿ ಉದ್ದವಾಗಿ ಕಾಣುವುದು; 
ಆದರೂ ಚಲನವಲನಾತ್ಮಕ ದೇಹವೆ ಅದರ ಜನಕ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಅದರಂತೆಯೆ 
ಮನಸ್ಸು ನಡೆಯುವುದು, ಹಿಂದೆ ಸರಿಯುವುದು, ಮುಂದೆ ನುಗ್ಗುವುದು; ಆದರೂ 
ವಾಸನೆ ( ಅನುಭವ )ಯೆ ಅದರ ಜನಕ, ಅದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ನಮ್ಮ ಅನುಭವವೆ 
ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು. ಹೀಗಿರುವಾಗ ಮನಸ್ಸು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸುವುದು 
ಶಕ್ಯವೆ ಇಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ ಜ್ಞಾನವು ಕೇವಲ ಅನುಭವಾತ್ಮಕವಲ್ಲ, 

ಶ್ರ 

ಮೂರನೆಯದಾಗಿ, ಬುದ್ಧಿ ಯ ವಿಚಾರ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗೂ ಮನಸ್ಸಿಗೂ 
ಸ. ಎನಿಸಿ, ಅವುಗಳ ದ್ವ್ವಾ ರಾ ದೊರೆತ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಒಂದು ವಶಿಷ್ಟ 
ಸ್ತ್ರ ಕೊಟ್ಟು, ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯ ಸೊಡುವ ಅಧಿಕಾರ ಬ 
೫.೫: ಸ ಬುದ್ಧಿ ಗಿದ್ದು ಜು ವತಾನವನ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ ಯೆ. ಸಿಜವಾದ 
ಜ್ಞ್ಯಾನಸಾಧನ ಬಂದು ಬನ್ನು ವಾದಿಸಬಹುದು. ಇಂತಹ ವಾಡತೈೈ ಗೀತೆಯಲ್ಲೂ 
ಆಧಾರವಿದೆ ಎಂದು ಸಾಧಿಸಬಹುದು, ಉದಾಹರಣಾರ್ಥವಾಗಿ, " ಬುದ್ದೌ ಶರಣ 
ಮನ್ತಿಚ್ಛ ಕೃಪಣಾಃ ಫಲಹೇತವಃ, ಫ ಫಲಾಶೆಯುಳ್ಳೆ ವರು ಗತಿಗಾಣದಾಗುವರು, 
ಆದ್ದ ರಿಂದ ಬುದ್ಧಿ ಗೆ ನೀನು ಶರಣು ಹೋಗು ' ( ತ 1 ಬುದ್ಧ್ಯಾ ಯುಸ್ತೋ 


 ್‌ "| 


೨೧೪ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಯಯಾ ಪಾರ್ಥ ಕರ್ಮಬಂಧಂ ಪ ಸುಹಾಸ್ಯಶ್ತ ಈ ಬುದ್ಧಿಯಿಂಡ ಕರ್ಮದ ಬಂಧನ 
ವನ ನ್ಫು ಪಾರ್ಥನೆ, ನೀನೇ ಬಿಡಿಸ ಬಲ್ಲೆ ' (೨-೩೯) ತಾಗ ಇಂತಹ ವಾಕ್ಯ 
ಗಳಿಂದ ಬುದ್ಧಿಯು ಮಾನವನಿಗೆ ನಿಜವಾದ " ಜ್ಣ್ಲಾ ನವನು ದೊರಕಿಸಿಕೊಡುವುದು 
ಎಂದು ಹೇಳಿದಂತಾಗಲಿಲ್ಲವೆ--ಎಂದು ಯಾರೂ “ಹಟದಿಂದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾಡಬೇಕಾ 
ಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಇಂತಹ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣನು " ಬುದ್ಧಿ ' ಎಂಬ ಪದವನ್ನು 
ಸಾವನಾನ್ಯ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗಿಸಿಲ್ಲ. ಕ್ಲೆ ಎಂದರೆ " ಸಮಮುದ್ದಿ' ಸ್ಕ್ವ `್ಯ 
ಪ್ರಜ್ಞನ ಬುದ್ಧಿ ( ೨.೫೫-೬೧; ೪.೨೦-೨೨; ೫.೭-೧೧, ೧೮-೨೧; ಒ೧ಟ6 

೨೯-೩೨; ), ಇಂತಹದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಒುದ್ಧಿ ಎಂಬ ಅರ್ಥವಿದೆ. ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ 
ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಜ್ಞ್ಯ್ಞಾನಸಾಧನ ಸವಾದೀ ಕಡು ನೊಟುವುದು ಅಶಕ್ಯ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾ) 
ಯನವೆ' ಕ್ರೃ ಷ್ದ ನ ಮಾತುಗಳಿಂದ ಹೊರಡಬಹುದಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ ಕೀಳು- -ಮೇಲ್ಮು 
ತರ- ತಿಕ್ಕದ. ಮುಂತಾದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎನುವಾಗ ಬುದ್ಧಿ ಯು ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ 
ಅವಿಶ್ವಸನೀಯ ಎಂದೇ ಹೇಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಗೆ ಪೇಷ್ಠ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ 
ಜ್ಜ ಸ ದೊರಕುವ್ರದು ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳುವಾಗ ಎಂತಹಬುದ್ಧಿಗೆ. ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ತಜೀಕು, ಹಾಗೆನುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗೆ ಎಂಬ ಮೊದಲಾದ ಸಂಶಯಗಳು 
ಉದ್ಭವಿಸುವುವು. ಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರವು ಅಸ್ಥಿರವಾದುದಕ್ಕೆ ಇಂತಹ ಸಂಶಯ 
ಗಳೆ ಕಾರಣವಾಗಿವೆ. ಶಾಸ್ತ್ರ-ಶಾಸ್ತ್ರಗಳ ವಿರೋಧ, ಧರ್ಮ-ಧರ್ಮಗಳ ಹೊಡೆ 
ದಾಟ, ತತ್ತ್ವ-ತ್ತ ಗಳ ತಿಕ್ಕಾಟ--ಇದೆಲ್ಲವು " ಶ್ರೇಷ್ಠ ಬುದ್ಧಿ' ವಾದದ ಫಲವಾ 
ಗಿದೆ. ಇದಲ್ಲದೆ ಒಂದು ಬುದ್ಧಿ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎಂದು ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳು ಟವಾಗಲೆ ಮಾನವನು 
ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ದಾಸ್ಯವನ್ನೂ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿತ್ವವನ್ನೂ ತಂದೊಡ್ಡುತ್ತಾ,ನೆ. 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸುವಾಗ, ಮೊದಲನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ, 
ಸಂದರ್ಭಾನುಸಾರವಾಗಿ ಬುದ್ಧಿ ಯು ಹೇಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ತೊಡಕುಗಳನ್ನು ತರುವು 
ದೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದೆ ೇವೆ. ಕ ಇಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಮೊ _ಮ್ಮಯಾಗಲಿ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಲಿ 
ಹೇಳುವ ಆವಶ್ಯಕತೆಇಲ್ಲ- 

ಬುದ್ಧಿಯು ನಿಸರ್ಗದಿಂದಲೆ ಹೇಗೆ ಜ್ಞ್ಞಾನಸಾಧನವಾಗಲು ಅಯೋಗ್ಯವಾ 
ಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿಯ ಕೆಳಗಿನ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಂದ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗು 
ವ್ರದು:-- 

ಪ್ರವೃತ್ತಿಂ ಚ ನಿನೃತ್ತಿಂ ಚ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯೇ ಭಯಾಭಯೇ। 

ಬಂಧಂ ಮೋಕ್ಸಂ ಚ ಯಾ ವೇತ್ತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ಸಾತ್ತ್ವಿಕೀ॥ 

ಯಯಾ ಧಮಮಧರ್ಮಂಚ ಕಾರ್ಯಂ ಚಾಕಾರ್ಯಮೇವ ಚ। 

ಅಯಥಾವತ್‌ ಪ್ರಜಾನಾತಿ ಬುದ್ಧಿಃ ಸಾ ಪಾರ್ಥ ರಾಜಸೀ || 


*ಪುಟ ೮೬-೨-೯೯ ನೋಡಿರಿ. 


ಆತೋ 32ನ2 ಶತೇನ ಎನ ಬೂರಿಯಂಘಬಾಘರ್‌ ಕ್‌ 


ಬುದಿ' ಮತು ಶ್ರದೆ ೨೧೫% 
ಇ ಅತಿ ು 


ಅಧರ್ಮಂ ಧರ್ಮವಮಿತಿ ಯಾ ಮನ್ಯತೇ ತಮಸಾವೃತಾ। 
ಸರ್ವಾರ್ಥಾನ" ನಿಪರೀತಾಂಶ್ಚ ಬುದ್ಧಿ8 ಸಾ ಪಾರ್ಥ ತಾಮನಸೀ | 
( ೧೮.೩೦-೩೨) 

ಯೋಗ್ಯಾಯೋಗ್ಯ ಗಳನ್ನು ವಿಂಗಡಿಸಿ ತಿಳಿದು ನಿರ್ಣಯಮಾಡಬಲ್ಲ ಬುದ್ದಿ 
ಸಾತ್ತಿ ಎಕೆ ಅಯೋಗ್ಯ ವನ್ನೆ ಯೋಗ್ಯವೆಂದೂ ಅಲ್ಲದ್ದೆ ಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಹುದೆಂದು ಹಟ 
ಹಿಡಿಯುವು ದು ತಾಮಸಬುದ್ದಿ, ಯಾವುದನ್ನೂ ಎಂಗಡಿಸ ದೆ ನಿರ್ಣಯವನ್ನೆ 
ಕೊಡಲಾರದ ಬುದ್ದಿ ರಾ ಜಸವಾದದ್ದು ಬಾಹುಗಳ ಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮಾಸೂಕ್ಸ್ಮ್ಮವೇನೆ 
ಇರಲಿ, ಬುದ್ದಿಗೆ ಸರಿಯಾದುದನ ವ್ರ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳು ವ ಸಹಜಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲ 
ಖಂಡಿತವಾದ. ನಿಷ್ಠರ್ಷವಲ್ಲವೆ? ಅರ್ಥಾತ್‌, ಬುದ್ಧಿ ಎ೦ಬುದು ಸಹಜವಾದ ಮತ್ತು 
ಶಾಶ್ತ್ರ ತವಾದ ಶಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ, ಕೆಲವೊಂದು ಕಾರಣಗಳಿದ್ದಾಗ ಒಂದೊಂದು ತರದ 
ಸ್ವರೂಪ ಅದಸ್ಥೆ ಬರುವುದು. ಪರಿಸ್ಥಿ ಸರಸ ವ್ಯ ಬ ವ್ಯ ಕ್ತಿಗೂ ಅದು ಬೇರೆ 
ಯಾಗಬಹುದು. ಬುದ್ಧಿಯ ಸ್ವರೂಪ ನ್ನ ರಿತವರಿಗೆ "ಃ ಮಾತಿನಿಂದ ಆಶ್ಚರ್ಯ 
ವಾಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ, ಇಂದ್ರಿಯ ತ ಹ ರಗಳ ಸಹಕಾರವಿಲ್ಲದೆ ಬುದ್ದಿಗೆ 
ಅನುಭವವೆ ದೊರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ; ಮನಸ್ಸು ತ] ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ನಂಬಲು 
ಆಯೋಗ್ಯವೆನಿಸಿದಾಗ ಬುದ್ಧಿ ಗಾದರೂ ಸತ್ಯದ ಅಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವತತೆಯ ಅನುಭವ 
ಬರುವುದು ಹೇಗೆ ? 


ಇದಲ್ಲದೆ ಬುದ್ಧಿಯು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಬಾಹ್ಯಶಲ್ಪನೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. 
ಬುದ್ದಿ `ದ ಜು ಜಾ ನವು ಯಾವಾಗಲೂ ತುಲನಾತ್ಮಕವಾದುದು ಎಂದು 
ಹಿಂದೆ" ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ. ಡ್ಯ ತ್ನ ತುಲನೆಯು ಶಕ್ಕವಾಗಲು ನಾವು ಒಂದು ಸಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನು ಗ್ಗ ಹೀತವಾಗಿಟ್ಟು ಶಕೊಂಡಿದ್ದೇವೆ. ಅದೆಂದರೆ ನಿನ್ನೆ -ನಾಳೆ-ಇಂದು ಎಂಬ 
ಕಾ ನಭಜನೆ. ಈ ವಿಭಜನೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಎರಡು ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು 
ಹೋಲಿಸುವುದು ಶಕ್ಯವೇ ಅಲ್ಲ. ಆದರೆ ಈ ವಿಭಜನೆ ಸತ್ಯವಾದುದೆ ? ಯಾವ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾಾ ನಿಯೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ ಸಮಾಧಾನಕಾರಕವಾಗಿ ಈ ವಿಭಜನೆಯ 
ಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಿದ್ದ ಮಾಡಿ ತೋರಿಸಿಲ್ಲ. ತದ್ದಿ ರುದ್ದ ವಾಗಿ ಇಂದು ಸಾವರಾನ್ಯ. 
ಮಾನವನಿಗೆ ಸರಿ ಈ ವಿಭಜನೆಯಲ್ಲಿ ಡ್‌್‌ ಬರುವರಿತಿವೆ. ದೃಷ್ಠಾ ತಳ್ಳ 
ಇಂಗ್ಲಂಡ - ಹಿಂದುಸ್ತಾನ - ಆಸ್ಚೈೆಲಿಯಾಗಳಲ್ಲಿಯ ದಿನಮಾನ ಹೋಲಿಸಿ 
ನೋಡಬಹುದು, ಹಿಂದುಸ್ತಾನನಲ್ಲಿ "ಇಂದು ಎನಿಸುವ ವೇಳೆಯು ಇಂಗ್ಲಂಡ 
ದಕ್ಲಿ "ನಿನ್ನೆ' ೆ ಆಸ್ಚೆ ಫಲಿಯಾದಲ್ಲಿ "ನಾಳೆ ' ಎನಿಸುವುದು. ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿ 
ಬಸ ಕವಾದರೆ, " ನಾಳೆ ? ಆಸ್ಚೆ ೨ಲಿಯಾದಲ್ಲಿ "ಜರುಗಿದ ಸಂಗತಿ 11 
ಸ್ಮಾನಕ್ಕೆ "ಇಂದು' ರಾ ಕತ್ತೆ ಹೀಗಿರುವಾಗ ಈ ಕಾಲವಿಭಜನೆಯ 


1 ಪುಟ-೮ರ_೬೯೯ ನೋಡಿರಿ, 


೨೧೬ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ತತ್ತ್ವವೆ ಕೇವಲ ಪ್ರಾಸಂಗಿಕ (೮೫175187081) ವಾಡುಡು. ಎನಬಹುದಲ್ಲವೆ? 
ಇಂತಹ ಕಾಲವಿಭಜನೆಯ ಮೂಲದ ಆಧಾರದಿಂದಲೆ ಅನುಭವವನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ಬುದಿ ಸಯನ್ನು ನಾವು ನಂಬುವುದು ಹೇಗೆ? ವಿಭಜನೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೂ, 
ತಾ ಕಾಲ ' ಎಂಬುದೂ ಬುದಿ ಯನ್ನು ಮೀರಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕಾಗಿಯೂ 
ಬುದ್ಧಿಯು ಜ್ಯಾ ಸನಸಾಧನ ವೆನಿಸಲು ಅಯೋಗ್ಯ" ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 


ಲ 

ಮಾನವನಿಗೆ ಜ್ಞಾನಸಾಧನವೆನಿಸಬಹುದಾದ ಮೂರು ಕಾರಣಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಕೂಡ ನಂಬಲು ಯೋಗ್ಯವಾದುದಲ್ಲ ಎಂದು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾಯಿತು. ಬುದ್ದಿ- 
ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ ಇಪು ಮೂರೂ ನಮಗೆ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕೊಡ 
ಲಾರವು, ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಆ ಯೋಗ್ಯತೆಯ ನಿಸರ್ಗತಃ ಕಂಡುಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಹೆಮ್ಮೆಯಾಗಲಿ ಹುಚ್ಚು ಆಗಲಿ ಎನಿಸಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಸೂಕ್ಸ್ಮವಾಗಿ ವಿಚಾರ ವಠಾಡಿದರೆ ಆ ಮಾತಿನ ಸಹಜತೆಯೂ ಸತ್ಯತೆಯೂ 
ಹೊಳೆಯುವುವು. ಇದುವರೆಗೆ ಚರ್ಚಿಸಿದ ಮೂರೂ ಸಾಧನಗಳು ದೇಹಕ್ಕೆಯೇ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಹಜತೆ ಇದೆ, ಕೇವಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಿ೦ದ ಮರ್ಯಾದಿತ 
ವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸತ್ಯತೆ; ತರುವಾಯದಲ್ಲಿಯೆ ಇದನ್ನು ಹೆಚ್ಚು ವಿವರವಾಗಿ 
ಸೃಷ್ಠಿ ಸೀಕರಿಸುವವರಿದ್ದೇವೆ. ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಮಾತನ್ನು ಹೇಳ 
ಬಹುದು. ಈ ಮೂರರಿಂದಲೆ ವ್ಯವಹಾರ ಈರ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದ 
ತಳಹದಿಯೆ ದುಷ ವಾಗಿದೆ, ವಿಪರ್ಯಸ್ಮವಾಗಿದೆ, ಸೃ ಪ್ಟಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾದುದಕ್ಕಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಗತಿಗೆ ಬಾಧಕವಾಗಿದೆ. ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಶ್ರ ಸಾಲದ್ಧಕ್ಕಾಗಿ ಮೊದಲು 
ನಮ್ಮ ಗತಿಯೆ ಕುಂಠಿತವಾಗಿದೆ, ಮನಸ್ಸಿ ಗೆ ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಸಾ ಸತಂತ್ರ್ಬೂ ಇಲ್ಲದ್ದ 
ಕಾಗಿ ಇ ಗತಿಗೆ ನಿರ್ಣಯವಿಲ್ಲದಾಗಿದೆ, ಬುದ್ದಿಗೆ ಆ ರೀತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದ್ದ ರೂ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಪಾರತಂತ್ರ್ಯವಿದ್ದುದರಿಂದ ನಮ್ಮ ನಿರ್ಜಯಕ್ಕೆ ಸತ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದಾಗಿದೆ. 
ಈ ಹ ದೊರಕುವ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನವು ಮಿಥ್ಯಾಜ್ಜಾ ಸನವಾಗಿದೆ, ಇಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲದೆ ಈ 
ಮುವ್ತರು ವಂಚಕರೊಳಗೆಯೆ ಪರಸ್ಪರ ಸ್ಪರ್ಧೆ ನಡೆದಿದೆ | ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜ್ಯ್ವಾ ನವೆ 
ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯ ಜ್ಞ್ಯಾನ, ಮಿಕ್ಕುದ್ಧೈಲ್ಲ ಅನುಮಾನ ಎಂದು ಒಂದು ಕಡೆ ಎಳೆದರೆ 
ಬುದಿ ಮನಸೆ ಕ್ಸಿಗಳಿಂದ ದೊರಕುವುದೆ ಹೆಚ್ಚಿ ನಜ್‌ಾ ಸ್ನ ಮಿಕ್ವುದ್ದೆಲ್ಲ ಕ್ಚಣಭಂಗುರ 
ಅಜ್ಞಾನ ಹ ಇನ್ನೊಂದು ಕಡೆ ಎಳೆಯಲಾಗುತ್ತಿ ದೆ. ಈ ಪರಸ್ಪರ ಸ್ಪರ್ಧೆಯ 
ಆವೇಶದಲ್ಲಿ "ಜ್ಞ್ಯಾನ ' ಜತೆ ಅರ್ಥವನ್ನೈೆ ಎಲ್ಲರೂ ಮರೆತಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. 
ಕೇವಲ ಬಾಹ್ಯುಪದಾರ್ಥದ ನಿಮಿತ್ತದಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸುವ ಸ್ಪರ್ಶ (5605408) 
ಕ್ಯ್ವಾಗಲಿ ಅನುಭವ (166118) ಕ್ಯಾಗಲಿ ಜ್ಞಾನವೆನಬಹುದೆ? ಇದಿಷ್ಟೆ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವೆಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅಂದಿನಿಂದೆ ಇಂದಿನವರೆಗೆ ಯಾವನೂ ಅಜ್ಞಾನಿ ಎಧಿಸಿಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಸ್ಪರ್ಶವಾಗಲಿ ಅನುಭವವಾಗಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಯ 


ಬುದ್ದಿ ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ದೆ ೨೧೭ 
ತೆ ಆ ಪು 


ದೇಹಸ್ವಭಾವವಾಗಿದೆ. ಮುಟ್ಟಿದೊಡನೆ ಮುದುಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಮಳೆಹುಳುವಿಗೂ 
ಸಾರಾಸಾರ ವಿಚಾರಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂಬ ಹೆಮ್ಮೆಯ ಮಾನವನಿಗೂ ಯಾವ ವ್ಯತ್ಯಾಸ 
ವಿದೆ ? ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ ಎಂದೇ ಹಟ ತೊಡುವುದಾದರೆ, ಮಾನವನಿಗಿಂತ ಮಳೆಹುಳು 
ಶ್ರೇಷ್ಠ ತರಗತಿಯ ಜೀವಿ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವವಿಲ್ಲದಾಗೂ 
ಮಳೆಹುಳು ಮುದುಡಿಕೊಂಡು ತನ್ನ ಜೀವನವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲೆತ್ತಿ ಸುವುದು ; 
ಅದೇ ಮಾನವನು ಎನೊ ಶೀ ಸಲ ಅನುಭವವಿದ್ದ ರೂ ಮಾಡಿದ ತ ನ್ನ ಆ ಮಾಡಿ 
ಜೀವಕ್ಕೆ ಎರವಾಗಬಹುದು. ಜೀವನವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಜೀವನ ಬೆಳೆಸು 
ವುದರ ಮೊದಲ ಹೆಜ್ಜೆಯಾದುದರಿಂದ, ಡೇ ಚಿಳಿಸುವುದು ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಿಯಮ 
ವಾದುದರಿಂದ, ಮೇಲಿನ ಉದಾಹರಣೆಯಲ್ಲಿ ಮಳೆಹುಳುವೆ ಶ್ರಿ ಷ್ಟ ಕಿ ಸಾಧಿಸ 
ಬಹುದು. ಆದರೆ ಜ್ಲಾ ನವು ಬರಿಯ ಸ ರ್ಶ-ಅಸುಭವಗಳು ಮಾತ್ರ ಅಲ್ಲ ಎಂದರೆ 
ಈ ಮಾತು ತಪ್ಪುವುದು. ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ದೊರಕುವ ಜಾ ಶ್ಲನವೂ ನಿಜ 
ವಾದ ಜಾ ಪ ನವಲ್ಲ ಎಂದು ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಹೇಳಬಹುದು. ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ 
ವ್ಯಕ್ಕಿ-ವ್ಯ ೫ ಗಳಮನಸ್ಸುಗಳು ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ, ವ್ಯಕ್ತಿ-ವ್ಯಕ್ಕಿಗಳ ಬುದ್ಧಿ ಗಳು ನಿಣ ಛೆ 
ದಲ್ಲಿ, ಪರಸ್ಪರ ಭಿನ್ನವಾಗಿರುವುದುಂಟು ;. ಪರಸ್ಪ ರ ಸ ದ್ದ ವಾಗಿಯೂ ಇರುವು 
ದುಂಟು, ಒಬ್ಬನ ಕಹಿ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ ಓಹಿ, ಒಬ ನ ನ್ಯಾಯ ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ 
ಅನ್ಯಾಯ ಏ೦ಬ ಅನುಭವವು ಸಹಜಸಾಮಾನ್ಯ 1 ೩ವುಗಳ ತ ಹ 
ಬುದ್ಧಿ ಗೆ ಜ್ಞ್ಯಾ ನವಿದೆ ಎನಬಹುದು ? ಎಷ್ಟು 'ಬುದ್ಧಿ ಗಳೊ ಅಷ್ಟು ಜ್ಹಾ, ನಗಳು 
ಆ ಕ್ಟ ಸಬೇಕು, ತಾಗ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನಕ್ಕೂ 11.3೪ ಕ ಗೆ ಒಪ್ಪ 
ಬೇಕು; ಇಲ್ಲವೆ "ಜ್ಞಾನ' ಕ್ತ ನಾನ ಕೊಟ್ಟಿ ಅರ್ಥವೆ ತಪ್ಪಾ ಬಡ ಎ೦ದು 
ಒಪ್ಪಿ ಕೊಳ ಬೇಕು. ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧಿಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ದೊರೆ 
ಯ್ಯ "ಜ್ಲಾ ನ 'ವನ್ನು *ುರಿತು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಇ ಡಿಈ ವರ್ಣನೆ 
ಇದೆ. 
ಯತ್ತು ಕೃತ್ಸ್ನವದೇಕನ್ಮಿ ನ" ಕಾರ್ಯೇ ಸಕ್ತಮಹೈತುಕಂ। 
ಅತತ್ತ್ವ್ವಾರ್ಥವದಲ್ಪಂ ಚ ತತ್ತಾ ಮಸಮನದಾಹೃತಂ ॥| (೧೮.೨೨) 
" ಒಂದೇ ಒಂದು ಸ೦ಗತಿಯನ್ಳು ದ್‌ಾಡಿದೇ ಎಲ್ಲ ಎಂದು--ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದು, 
ಕಾರಣವನ್ನ ರಿಯದೆ ಅದರಲ್ಲಿಯೆ. ಸಿಕ್ಕು ಸುಳಿದಾಡುವ ಜ್ಞಾನವು ತಾಮಸ 
ಜ್ಯ್ಯಾನವು, ' 
`ಈ ವರ್ಣನೆ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಂದ ದೊರೆಯುವ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ 
ಅನ್ವಯಿಸುವುದು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದಷ್ಟೆ ನಿಜ, ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದಿದ್ದಲ್ಲಿ 
ಬೇರೆ ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ ಬಂದು ತಿಳಿದು ಹಟಿ ಹಿಡಿದು ಕಣ್ಣನ್ನು ಅರಳಿ 
ಸಿದರೆ ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಕಾಣಬಹುದೆ, ಕಾಣದ್ದು ಮುಚ್ಚಬಹುದೆ ? ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, 
೨೪-೨-೪೫೭೦ 


ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಪೃಥಕ್‌ತ್ರೇನ ತು ಯದ್‌ ಜ್ಞಾ ನಂ ನಾನಾಭಾವಾನ್‌ ಪೃಥಗ್ವಿ ಧಾನ" 
ವೇತ್ತಿ ಸರ್ವೇಷು ಭೂತೇಷು ತದ್‌ ಜ್ಞಾನಂ ವಿದ್ಧಿ ರಾಜಸಂ | (೧೮.೨೧) 

" ಎಲ್ಲವೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯೆ ಆಗಿದೆ. ಎಂದು ಪ್ರತಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಭಿನ್ನ ತ್ತವನ್ನು 
ಕಾಣುವ ಜ್ಞಾನವು ರಾಜಸ ಜ್ಞಾನವು ಸ 

ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸುಗಳಿಂದ ದೊರೆಯಬಹುದಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನ್ಫುದ್ದೇಶಿಸಿಯೆ ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಹೇಳಿದಂತಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಬುದ್ಧಿ-ಮುನಸ್ಸಿಗೆ ಒಂದೊಂದು ವಿಧ 
ವಾದ ಅನುಭವವಾಗುವುದು. ಅದರಂತೆಯೆ ಅದೇ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಒಂದೊಂದು 
ವಸ್ತು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅನುಭವವಾಗಿ ತೋರುವುದು. ಮೊದಲನೆಯದರಿಂದ ಸಮಾ 
ಜಕ್ಕ ಅಹಿತವಿದ್ದರೆ ಎರಡನೆಯದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ಕಿಗೆ ಅಹಿತವಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳಲ್ಲಿ 
ತನ್ನ ಅನುಭವವೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎಂಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಗಾಗಿ ಸವರಾಜದಲ್ಲಿ ದಾಸ್ಯ-ದಾರದ್ಭ್ಯಗಳು 
ಬೆಳೆವವು, ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಎನುವಾಗ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ " ಬೇಕು-ಬೇಡ' 
ಭಾವನೆ ಬೆಳೆದು ಸುಖದುಃ೩ಖಗಳ ಹೊಯ್ದ್ಚಾಟಕ್ಕೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದು. ಅಂತೂ 
ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಜ್ಞಾನವು ಪ್ರಗತಿಗೂ ಪೋಷಣೆಗೂ ಬಾಧಕವೆ 
ಆಗಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಲೇ ಬೇಕಾಗುವುದು. 

ಈ ಮಾತು ಸಹಜಸಿದ್ಧವಾದುದು ಎಂದು ಮೇಲೆಯೆ ಸೂಚಿಸಿರುವೆವಷ್ಟೆ. 
ಅದು ಹೇಗೆ ಎಂಬುದನ್ನು ವಿಮರ್ಶಿಸಿ ನೋಡೋಣ. ಬುದ್ದಿ, ಮನಸ್ಸು 
ಇಂದ್ರಿಯ ಈ ಮೂರಕ್ಕೂ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ಒಂದು ಸಂಗತಿ ಇದೆ. ಅದೆಂದರೆ 
ದೇಹದೊಡನೆ ಇರುವ ಇವುಗಳ ಸಂಬಂಧ. ಈ ಮೂರರ ಮೇಲೂ ದೇಹದ 
ಒಡೆತನ ಇಲ್ಲವೆ ಹಿರಿತನ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಚೆಹುದು. ಬುದ್ಧಿಯಾಗಲಿ ಮನಸ್ಸಾಗಲಿ 
ದೇಹಕ್ಕೆ ಒಳಪಟ್ಟುದು ಅಷ್ಟೊಂದು ಖಂಡಿತವಲ್ಲ ಎಂದು *ೆಲವರಿಗೆ ಸಂಶಯ 
ಬರಬಹುದು, ದೇಹ ನಿಷ್ಟ್ವ್ರಿಯವಿರುವಾಗಲೂ ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು ಚಟುವಟಿಕೆ 
. ಯನ್ನು ತೋರಬಲ್ಲುದೆಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ಈ ಸಂಶಯವು ದೃಢವಾಗಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಈ ಸಂಶಯದಲ್ಲಿ ಹುರುಳಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ದೇಹವೆ 
ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಹಿರಿತನ ವಹಿಸುವುದು. ತಾಯಿ-ಹಕ್ಕಿ ಸುಮ್ಮನೆ ಕುಳಿತಾಗ 
ಮರಿ-ಹಕ್ಕು ಅತ್ತಿತ್ತ ಸುಳಿದಾಡುವುದಿಲ್ಲವೆ? ದೇಹ ನಿಷ್ಟ್ಟ್ರಿಯವಾಗಿದ್ದಾಗ 
ಮನಸ್ಸು ಸುಳಿದಾಡುವುದು ಅದೇ ರೀತಿ, ಅತ್ತಿತ್ತ ಸುಳಿದಾಡಿದರೂ ತಾಯಿ- 
ಹಕ್ಕಿಯ ಕಡೆಗೆಯೆ ಮರಿ ಬರುವಂತೆ ಎತ್ತೆತ್ತ ಸುಳಿದಾಡಿದರೂ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ 
ದೇಹದ ಕಡೆಗೆಯೆ ಧಾವಿಸುವುದು ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು. ದೇಹದ ಅಸ್ತಿತ್ವವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ, 
ದೇಹದ ಹಿರಿತನದ ನಿರೀಕ್ಸ ಣೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಮನಸಿ ಗೆ ಅಸ್ವಿತ್ವವಾಗಲಿ ಜಟು 
ವಭಿಕೆಯಾಗಲಿ ಇಲ್ಲವೆಂದೇ ಹೇಳಬಹುದು. 

ಹಾಗೆ ನೋಡಿದರೆ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು "ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ದೇಹದ ಮೇಲೆಯೆ 
ಅವಲಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿದೆ ಎಂದು ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿ ಹೇಳಬಹುದು. ದೇಹದ ಸ್ಮಿತಿಯು 


ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ಧೆ 


ಮೇರೆಗೆ ಬುದಿ ಮನಸ್ಸ ನಸಿ ತಿ” ಶಕ್ಕಿಗಳು ಬದಲಾಯಿಸುವುವೆಂಬುದು ಸಾ ಷೆ 
ಮನುಷ್ಯ ನಿಗೂ ಅನುಭವದಿಂದ. ಗೊತ್ತಿ, ದ್ದ ವಿಷಯ, ದಾರಿದ್ಭ್ಯಢಿಡಾ 
ದಾಸ್ಯದಿಂದಾಗಲಿ ದೇಹ ನಿಸ್ತೇಜವಾದಲ್ಲಿ ಅದರೊಳಗಿನ ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸೂ ಸಿಸೆ, 
ವಾಗುವುದು. ದೇಹಕ್ಕೆ ಜ್ವರ ಬಂದಾಗ ಬುದ್ಧಿಮನಸ್ಸಿ ನೊ ಕಾವು ಆ! 
ಶ್ರಮವಿಲ್ಲದೆ ತಿನ್ನು ವ್ರದು ದೇಹಕ್ಕೆ ತಕ್ಕವಾದಾಗ ಅದರ ಬುದ್ಧ್ದಿಮನಸ್ಸು ಶ್ರಮ 
ಪಡುವ ಷೃತಿ ಯನ್ನು ತೋರಿಸ ವ ಆದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊ ೦ದು 
ಅತ್ಯ೦ತ ಜಹಪೆ ದ ಮಾತನ್ನು ತಜ್ಞ ರು ಕೂಡ ಮರೆತಂತೆ ಸತ್‌. ಆ 
ಮಾತಿನಿಂದ ಬುದ್ದಿ ಕ್ಟ ಸ್ಸ್ಸು ಜೇಡ. ದೇಹವನ್ನೆ ಹೇಗೆ ಅಂತರ್ಬದ್ದವಾಗಿ ನಿಕಟ 
ವಾಗಿ ಆಧಾರವಾರಿರಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ ಎ೦ಬುದು ಸೃಷ ಸವಾಗುವುದು, ಆ ಮಾತನ್ನು 
ತಿಳಿಯಲು ನರಾನವನನ್ನೂ ಮಿಕ್ಕು ಪ್ರಾ ಣಿಗಳನ್ನೂ ಹೋಲಿಸಿ ನೋಡಬೇಕಾಗು 
ವ್ರದು, ಮನಸ್ಸು, ವಿಶೇಷವಾಗಿ ಬುದ್ದಿ ಸಹಸ ಮೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ ; ಮಿಕ್ಕು 
ಪ್ರಾಣಿಗಳಲ್ಲಿ ತ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲವೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಕಂಡುಬರುವುದೆ 
ಇಲ್ಲ... ಈ. ವ್ಯತ್ಯಾಸದಜೊತೆಗೆ ದೇಹದ ಅವಯವಾತ್ಮಕ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೂ ಇದೆ. 
ವಿಕ ಅವಯವಗಳ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಆಕಾರ ಇವುಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಕೊರತೆ ಇದೆ. 
ದೇಹದ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಅವಯವಾತ್ಮಕ ರಚನೆಗೂ ಬುದಿ ಮನಸ್ಸಿ ಗೂ ನಿತ್ಯ 
ಸಂಬಂಧವಿದ್ದಂತಿದೆ. ದೇಹದ ರಚನೆ ಹೀಗಿದ್ದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಮನಸ್ಸು. ೬.1. 
ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಹೇಳುವಂತಿದೆ. ಈ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ತಜ್ಞರ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವೇನಿದೆಯೊ ನಾವರಿಯೆವು. ಆದರೆ ಸ್ಮೂಲ ಮತ್ತು ಸಾಮಾನ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ ದೈಹಿಕ ರಚನೆಗೂ ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸಿಗೂ ಒಂದು ತರದ ನಿಕಟವಾದ 
ಸಂಬಂಧವಿದೆ ಎನಬಹುದಲ್ಲವೆ? 
ಮೇಲಿನ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ಬುದಿ ಮನಸ] ಸ್ಸ ಯಾವಾಗಲೂ ತನ್ನ 

ದೇಹಕ್ಕಾಗಿಯೆ ದುಡಿಯುವುದು, ತನ್ನ ದೇಹದ ದೃಷ್ಟಿ ಬಿ ಅನುಭವಗಳನು 
ಸಮನ್ತಯಿಸುವುದು ಎಂದು ಸುತ. ಬುದ್ಧಿಮನಸ್ಸು ದೇಹಳ್ಳೆ ದಾಸ 
ಸಂತಿದೆ.. ದಾಸನು ತನ್ನ ಈಶನಿಗಾಗಿಯೆ ಜ.11 21ನೇ ಬುದ್ದಿಮನ 
ಸ್ಸಾದರೂ ದೇಹಕ್ಕಾಗಿಯೆ ದುಡಿಯಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ ಮಾತನೈು ಲಕ್ಷ್ಯದ 
ಬಿಟ್ಟು ಕೊಂಡರೆ ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿಯ ಅನೇಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ; 
ಜಸ | ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದು. ಯಾವುದಾದರೊಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿಯ 
ಧನಿಕರನ್ನೂ ಅವರ ಜೀವನತತ್ವ್ವವನ್ನೂ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿ ನೋಡಲ 
ಧನಿಕನ ಬುದ್ದಿಮನಸ್ಸು ಧನವಂತಿಕೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ ವಿಚಾರಮಾಡುವುದು. 
ಒ೦ದು ಕಡೆ ದೇಶದ : ಸಾ ಎತಂತ್ರ್ಯೂ, ಒಂದು ಕಡೆ ಧನವಂತಿಕೆ-- ಇವೆರಡರಲ್ಲಿ 
ಒಂದನ್ನು ಆಯ್ದು ಕೊಳ್ಳು ವ ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದರೆ ಧನವಂತನ ಜೀವನತತ್ತ್ವವು ಧನ 
ವಂತಿಕೆಯನ್ನೆ ಆಯ್ದು ಕೂಳು ಧವುದು, ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ ಈ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲಿ 


೨೨೦ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ದೇಶದ್ರೋಹವಿರುವುದಿಲ್ಲ, ಬುದ್ದಿಯ ದಾಸ್ಯವಿದೆ. ಯಾವ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ ಆ ದೇಶ 
ಬೆಳೆದಿದೆಯೊ ಆ ಪರಿಸ್ದಿತಿಯನ್ಸೆ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳ ಲು ಬುದ್ಧಿಯು ಯೋಜಿಸುವುದು” 

ಷ್ಟೇಕೆ? ಬೇರೆ ತರದ ಯೋಜನೆಯನ್ನು ವೇತಡಂತ ಯೋಗ್ಯ ತೆಯೆ ಆ ಬುದ್ಧಿಯಲ್ಲಿ 
ತುಕ್ಕು. ಇಂದು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ತಿಕ್ಕಾಡುತಿ, ರುವ " ವಾದ' ಗಳಲ್ಲ 
ಇಂತಹ ಬುದ್ಧಿಯ ಪರಿಣಾಮಗಳೆ. 'ಔಂಗಸರಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ಸಾಐ। ಗಂಠಸು 
ತನ್ನ ಹೆಂಡತಿ” ಹೊರಸಮನಾಜದಲ್ಲಿ ಬೆರೆಯಲು ಸಿದ್ಧ _ನಾಗದಂತೆ " ಸ್ವಾತಂತ್ಫ್ಯವೆ 
ಜೀವನತತ್ವ್ವ ' ಎಂಬ ರಾಷ್ಟ್ರಧುರೀಣನು ಆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ ಫಿ ಮಿಕ್ಕು ರಾಷ್ಟ್ರ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಸುಳಿಯಗೊಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇವೆರಡೂ ಸಂಗತಿಗಳು ಜಂದೇ ವೃತ್ತಿಯ 
ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು, ದ್ಯೋತಕಗಳು. ಇದರ ಫಲವಾಗಿ ಚೋತಸಮಾಜಕ್ಕೆ. ಅಸಂ- 
ತೋಷ, ಬಂಡು, ಕೊಲೆ; ಯುದ್ಧ, ಅಶಾಂತಿ ಇವು ಸಂತತವಾದ ಸಾಮಾನ್ಯವಾದ 
ಅನುಭವಗಳಾಗಿವೆ. ಬುದ್ಧಿಯು ದೇಹದ, ಅದಕಾಗಿ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ, ದಾಸನಾಗಿ 
ರುವುದೇ ಪ್ರಗತಿನಿಷೇಧಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ ಎನಬಹುದು. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ದೇಹ (ಪ್ರಕೃತಿ) ಮತ್ತು ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇವುಗಳ ಸಂಘರ್ಷಣದಿಂದಲೆ ಬುದ್ಧಿ ಹುಟ್ಟುವ 
ದೆಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಐಎರಡು ಕಟ್ಟಿ ಗೆ ತುಂಡುಗಳನ್ನು ತಿಕ್ಕಿ ಹುಟ್ಟಿ ದ ಬೆಂಕಿ ಆ 
ತುಂಡುಗಳನ್ನೆ ಮೊದಲು ಕಾ” ಬುದ್ಧಿಯು ದೇಹವನ್ನೂ ಪರಿಸ್ಟ ೃತಿಯನ್ನೂ 
2 ತುಂಡುಗಳನ್ನು ತಿಕ್ಕ ದಿಜ ಎರೆ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಗ್ರ ಹಿಸಬಹುದು-- 
ಆದರೆ ಆಗ ಬೆಂಕಿಯೆ ಹುಟು ವುದಿಲ್ಲವಾದ್ಯ ರಿಂದ "ನಿಗ್ರಹ 'ಫ್ರೈ ಅರ್ಥವೆ ಇಲ್ಲ 
ದಂತಾಗುವುದು. ಅದರಂತೆಯ ಬುದ್ದಿನಿಗ್ರ ಜಿ ಮಾತು. 

೫ 

ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನವೆನಿಸಲಾರವು, ಈ 
ಮೂರರಲ್ಲಿ ್ರೀಷ್ಠ ಮತ್ತು ಸಮರ್ಥ ಎನಿಸಬಹುದಾದ ಬುದ್ಧಿ ಕೂಡ ಕೊನೆಯ 
ಪಕ್ಪಕ್ಕೆ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗೆ ಅಧೀನವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದುದಕ್ಕಾಗಿ ಅನೇಕರು ಮಾನವನ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿ ನಿರಾಶೆಯನ್ನು ತಾಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ, ಸಾವರಾ 
ಜಿಕ ಜೀವನದಿಂದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಪಡೆಯದೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆ 
ಮಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬೇವನಕ್ಕೆ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಎಂದು "ಹೇಳಿ 
ದಂತಾಯಿತು. ಇತ್ಮ ನಾವು ಬುದ್ದಿಗೂ ಸಾ ಸತಂತ್ರ್ಯವಾಗಲಿ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯಾಗಲಿ 
ಇದೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ಇತ್ಮ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಬುದೆ ನಮ್ಮ ಜೀವನವನ್ನು ತನ್ನ 
ಮರ್ನಇಗತೆ ಗ ಇರುದ ಗು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಲಿದ್ದೇವೆ.. ಈ ಮಾತು ನಿಜವಾದರೆ 


ಶಾಸ್ತಿ ೫ರ 11೬, ಹಾಕೆ, ಸಂಬಂಧ ಯಾಕೆ? ಪ್ರವಾಹ ಹರಿದತ್ತ ಜೀವನ 
ಸಾಲ ಬು 8 ಗೋ ಕಾರಿಯಲ್ಲದ ನಿರ್ಬಂಧ ಯಾಕೆ? ಹೀಗೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸಂಶಯ 
ತೆಲೆ ಸ್‌ ಇ೭೦ತಯವು ಸಮಂಜಸ ಎನಿಸಿದರೆ ವಾನವನು ಇಂದಿನ 


ತನ್ನ ನಡತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಪಶುಜೀವನದ ಮೆಟ್ಟಿಲಿಗೇ ಇಳಿಯಬೇಕಾಗುವುದು, 


ಬುದ್ಧಿ ಮತು ಶ್ರದ್ದೆ ೨೨ಗ 
ಹಾ ಇ 


ಆದರೆ ಆ ಸಂಶಯವು ಸಮಂಜಸವೆ? ಬುದ್ದಿ-ಮನಸನ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನುಳಿದು 
ಬೇರೆ ಜ್ಞಾ ್ಲನಸಾಧ ನವಿದೆಯೆ ? ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಬುದು ನಿಜವಾಗಿಯೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಮೀರಿ 
ದುದೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ವಿಚಾರ ಮಾಡುವಾ. 


ಮೊದಲು ಇದುವರೆಗೆ ಹೇಳಿದ ಮಾತನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸೋಣ, ಯಾಳೆಂದರೆ, 
ಬುದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಜ್ಞಾನಸಾಧನಗಳೆಂದು ನಂಬಲಾಗದು ಎಂಬ 
ವಿಚಾರವನ್ನು ಅನೇಕರು ತಪ್ಪಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಪಂಡಿತರೆನಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವವರು ಕೂಡ ಇದನ್ನು ತಪ್ಪಾಗಿಯೆ ತಿಳಿದುಕೊಂದ್ಟಾರೆಂದೂ ಹೇಳ 
ಬಹುದು, ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅವರು ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸರ್ಸ್ಸ-ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಬೇಕು, ತಡೆಯಬೇಕು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಒಂದು ಉದಾ 
ಹರಣೆಯಿಂದ ಪಃ ಮಾತನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳೋಣ. ಃ ಮನುಷ್ಯನು ತನ್ನ 
ನೆರಳನು ನ್ನ್ನ ನಂಬಲಾಗದು ' ಎಂಬ ವತಾತು. ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಾಂಶವಿದೆ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ನೆರಳು ದೇಹದ ಆಕಾರ-ಪ್ರಮಾಣಗಳನ್ನು ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದಂತೆ ಪಡಿಮೂಡಿ 
ಸುವುದಿಲ್ಲ. ಒಮ್ಮೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಉದ್ದವಾಗಿದ್ದರೆ, ಇನ್ನೊಮ್ಮೆ ತೀರ *ಿರಿದಾಗಿರು 
ವ್ರದು, ಅಂತೂ ಒಂದರೆನಿಮಿಷವಾದರೂ ನೆರಳು ದೇಹದ ನಿಲುವೆತ್ತರಗಳನ್ನು 
ಇದ್ದಕ್ಕಿದ್ದ ಅಳತೆಯಲ್ಲಿ ತೋರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ನೆರಳನು  ನಂಒಲಾಗದು 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು... ಆದರೆ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವಾಗ ಟೂ " ಆದ್ದರಿಂದ 
ನೆರಳನ್ನು ನಿಗ್ರಹಿಸಬೇಕು' ಎಂಬ ತರ್ಕಸಿದ್ದಾ ೦ತವನ್ನು ಹೂಡಿದರೆ ಅಪಹಾಸ್ಯ 
ವೆನಿಸಲಿಕ್ವಿಲ್ಲವೆ? ಯಾಕೆಂದರೆ ಪರಿಸಿ ತಿಗನುಸರಿಸಿ ನೆರಳನ್ನು ಕೆಡುಹುವುದು 
ದೇಹಕ್ಕೆ ತಪ್ಪದ ಗುಣವಾಗಿದೆ. ಹ ನಂಬಲಿ ನಂಬದಿರಲಿ ಆ ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯಲ್ಲಿ 
ನೆರಳು ಮೂಡಲೇಬೇಕು. ಅದರಂತೆಯೆ ನಾವು ನಂಬಲಿ: ನಂಬದಿರಲಿ, "ಬುದ್ದಿ 
ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಗೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತೋರಿಸ ಚೀತೆ೨ 
ಅದೆಂದಿಗೂ ತಪ್ಪದು-- ಅಥಾ ತ್‌ ದೇಹದಲ್ಲಿ ಜೈತನ್ಯವಿರುವವರೆಗೆ. ಅದಕಾಗಿ 
ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಂಬಲಾಗದು ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಅವುಗಳಿಗೆ 
ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ. ಯೆ ಗಂ. ಆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ರ 
ಅರ್ಥವಲ್ಲ. ಆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆಯು ಕೇವಲ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ವಾ ಅನ ಯಿಸಿರುವುದು, 
ಶುದ್ಧ ಸತ್ಯವಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ವ.ರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. 


ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ನಂಬಲಾಗದು ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಹೇಳಿದರೆ 
ಅರ್ಜುನನಂತಹನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಗೆ ಸವತಾಧಾನವಾಗದು., ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಉತ್ತರ ದೊರೆ 
ಯದು. ಈ ಮೂರು ಜ್ಞಾ _ನಸಾಧನಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಆದರೂ ಜ್ಜ -ನವನ್ನು 
ದೊರಕಿಸುವುದೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಶ್ರೀಯಸ್ಮರ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಕೃಷ್ಣ ದಿಗೆ ಇಷಾಗ 
ಜ್ವಾನಸಾಧನವಾವುದೆಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡುವುರಗತವಾಗಿದೆ. ಆ ಮೇರೆಗೆ 


೨೨೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಕೃಷ್ಣನು ನಿಃಸಂದಿಗೃವಾಗಿ ತೋರಿಸಿಯೂ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು 
ನೇಳಿರಿ: 

ಇಂದ್ರಿಯಾಣಿ ಪರಾಣ್ಯಾಹುಃ ಇಂದ್ರಿಯೇಭ್ಯಃ ಪರಂ ಮನಃ | 

ಮನಸಸ್ತು ಪರಾ ಬುದ್ಧಿಃ ಯೋ ಬುದ್ಧೇಃ ಪರತಸ್ತು ಸಃ || 

ಏವಂ ಬುದ್ಧೇಃ ಪರಂ ಬುದ್‌ಧ್ರಾ ಸಂಸ್ತಭ್ಯಾತ್ಮಾನಮಾತ್ಮನಾ 

ಜಓ ಶತ್ರುಂ ಮಹಾಬಾಹೋ ಕಾಮರೂಪಂ ದುರಾಸದಂ | ( ೩-೪೨-೪೩) 


" ಇಂದ್ರಿಯವೆ ಹೆಚ್ಚಿನದೆಂದರೆ ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಕಿಂತೆ ಮನಸ್ಸು ಮೇಲಿನದು, ಮನ 
ಸ್ಸಿಗಿಂತ ಒಂದ್ದಿ ಮೇಲಿನದು ( ಎಂಡು ಹೇಳಬಹುದು ). ( ಆದರೆ) ಬುದ್ಧಿಗೂ 
' ಮಿಗಿಲೆನಿಸಿದ್ದೊಂದಿದೆ. ಅದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು, ಆ ಮೇರೆಗೆ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ 
( ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ) ಕಾಮ ( ಮೊದಲಾದ ಅಜ್ಞಾನಸಾಧನ) ವನ್ನು ನೀನು 
ಗೆಲ್ಲುವೆ, 
ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಸ-ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದದ್ದಲ್ಲದೆ ಅವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ 
ವಿುಗಿಲಾದದ್ದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ, ಆ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಅಜ್ಜಾನವನ್ನು ಮೀರಿ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವನ್ಫು ಮಾನವನು ದೊರಕಿಸಬಲ್ಲನು ಎಂಬ ಮಾತು ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದಾಗಿದೆ. 
ಗೀತೆಯು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿ ಸಂದೇಶದ ಮಥಿತಾರ್ಥವಿಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
ಆ ಶಕ್ಕಿ ಯಾವುದು ? ಒಂದೆರಡು ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳಿಂದ ಮುಂಚೆ ಆ ಶಕ್ತಿಯ ಕಲ್ಪನೆ 
ಯನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಮೇಲೆ ಒಂದು ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಳೆಹುಳು ಮತ್ತು 
ಮಾನವನ ಹೋಲಿಕೆಯ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕಾಣಿಸಿರುವೆವಲ್ಲವೆ? ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಮಳೆಹುಳು ಮಾನವನಿಗಿಂತಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದು ತಿಳಿಯ 
ಬಹಃದು. ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಮಳೆಹುಳುವಿನಂತೆ ಮಾನವನ ಬುದ್ಧಿಗೆ 
ಅನುಭವದಿಂದ ಕಲಿಯುವ ಸಹಜಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಈಗ ಅದೇ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 
ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಬಹುದು. ಹಿಂದೆ ಅನೇಕ ಅನುಭವಗಳನ್ನು 
ಪಡೆದಿದ್ದರೂ ಆಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ಮತ್ತೆ ಅದೇ ರೀತಿಯಿಂದ ವರ್ತಿ 
ಸುತ್ತಿರುವಾಗ--ಅವನಲ್ಲಿ ಅನುಭವವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುವ--ಅಂತಹ ಹಟಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವೇನಿರಬಹುದು ? ವಿಮಾನದ ಶೋಧ ಇನ್ನೂ ಹೊಸತಿದ್ದಾಗ ಅನೇಕರು 
ಅದರ ಹಾರಾಟದ ಪ್ರಯೋಗಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಣಕ್ಕೆ ಎರವಾದರು. ಈ ಅನುಭವವು ಕೂಡ 
ಬೇರೆ ಅನೇಕರನ್ನು ಮತ್ತೂ ಪ್ರಯೋಗಗಳನ್ನು ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಹಿಂದೂಡಲಿಲ್ಲ! 
ಯಾಕೆ ? ಈ ಜನರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣದ ಪರಿವೆಯೆ ಇರಲಿಲ್ಲವೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಹಿಂದಿನವರು 
ಸತ್ತುದು ಇವರ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲವೆ? ಪ್ರಾಣದ ಪರಿವೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಬೇರೆ ಸುಲಭೋಪಾಯಗಳಿಂದ ಅವರು ತಮ್ಮ ಪ್ರಾಣವನ್ನು ಬಿಡಬಹುದಾ 
ಗಿತ್ಯು. ಆದರೆ ವಿಮಾನದ ಹಾರಾಟದ ಪ್ರಯೋಗವನ್ಳೆ ಮಾಡುವ ಹಟಿ ಹಾಕೆ ? 


ಕ 
ಮಂ ಭಾಕ9-7ಕ ಎಂಗೆ 


ಬುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಶ್ರದ್ಧೆ ಹ ೨೨ ೯ 


ಇ 


ಜೀವದ ಪರಿವೆಯನ್ನು ಕೂಡ ತೊರೇೆಶಿಂಸುವ ಇಂತಹ ಹಟದ ಕಾರಣವೇನಿದ್ದಿ ರ 


ಬಹುದು? 

ಇನ್ನೊಂದು ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಒಬ್ಬ ಬಡವ. ಹೊಜ್ಚೆ- 
ಬಟ್ಟೆ ಗೆ ಗತಿ ಇಲ್ಲ. ಹೆಂಡತಿ- ಮತ್ಕಳದ್ದಾ ರೈ, ಆದರೆ ಆಶ ಕ್ರಯವನ್ನು ಎಡರು 
ಕ್‌ ಒಂದು ಡಪ್ಪರ ಕೂಡ ಇಲ್ಲ ತಲೆಯ ಮೇಲೆ, ಹಸಿದ "ೊಟ್ಟಿಯಿಂದ 
ಹಗಲೆಲ್ಲ ದುಡಿದರೆ ತನ್ನೊಬ್ಬನ ಅರೆಹೊಟ್ಟಿ ಗೆ ಕೂಡ ಆಧಾರವಾಗದು. ತಿರಿದುಣ್ಣ 
ಬೇಕೆಂದರೆ ಮಂದಿ ತಿಂದು ಉಗುಳಿದ್ದು ಕೂಡ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಾಲುವಂತಿಲ್ಲ. ಈ 
ಬಡತನದೊಡನೆ ಬೇನೆಯೂ ಅವನಲ್ಲಿ ಮನೆಮಾಡಿದೆ. ಇಂತಹ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ನೋಡಿ ನಮಗೆ ಹೀಗೆ ವಿಚಾರ ಬರಬಹುದು : " ಇದೆಂತಹ ಅಸಹ್ಯ ಜೀವನ! 
ಆಶೆಯಿಲ್ಲ, ಅರ್ಜನೆ ಇಲ್ಲ! ಈ ಮನುಷ್ಯನು ಜೀವದಿಂದಿರುವುದಾದರೂ ಯಾಕೆ ? 
ಇಂತಹನಿಗೆ ಇರುವುದಕ್ಕಿಂತ ಸಾಯುವುದರಲ್ಲಿಯೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸುಖ'. ಆದರೆಆ 
ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯ ವಿಚಾರವೆ ಇಲ್ಲ. ಸಾಯುವುದಕ್ಕೆ ಹೆದರಿಯಾಗಲಿ, 
ಸಾಯುವ ಉಪಾಯ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲವೆಂದಾಗಲಿ ಅವನು ಜೀವದಿಂದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಜೀವಿಸ 
ಬೇಕು ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದಲೆ: ಅವನು ಜೀವವನು ಶ್ರ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡಿರುವನು. 
ಅವನ ಇಂದ್ರಿಯಗಳಲ್ಲಿ ಶಕ್ಕಿ ಇಲ್ಲ, ಮನಸ್ಸಿಗೆ ತೃಪ್ತಿ ಇಲ್ಲ, ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಬಗೆದು 
ನೋಡಿದರೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಹುರುಳಿಲ್ಲ. ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿ 4... ದಿನೇದಿನದ 
ಅನುಭವವನ ವ್ಸ ಧಿಕ್ಕರಿಸಿ ಅವನು 2 ವಿಕ್ಕುವನ ಲ್ಲ? ಈ ಹಟಿದ ಕಾರಣವೇನು] 


ಮೇಲಿನ. ಎರಡೂ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ವ್ಯವಹಾರದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ 
ಒಂದು ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು; ವೈಮಾನಿಕನ ಮತ್ತು ಬಡವನ ಹಟಕ್ಕೆ 
"ಆಶೆ' ಎಂಬುದು ಯೊ ಎ೦ದು ಹೇಳಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಜೀವನವನ್ನೆ 
ಸಂಶಯಕ್ಕೆ ಗುರಿಮಾಡಿಸುವಷ್ಟು ಹಟ ಆಶೆಯಿಂದ ಬರಬಹುದೆ? ಇಷ್ಟೇಕೆ? 
ಮಹತ್ವ್ವಾಕಾಂಕ್ಟೈ ಇದ್ದಾಗ ಕೂಡ ಮಾನವನು ಮೊದಲು ತನ್ನ ಜೀವವನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ಆ ಮೇಲೆ ಮಹತ್ತಾ ಎಕೌಂಕ್ಸ್ಸೆ ಯ ಫಲವನ್ನು ಭೋಗಿಸಲು 
ಬಯಸುತ್ತಾನೆ, ಜೀವವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳು ವುದು ಸೃಷ್ಟಿ ಯ ಸಹಜವೃ ತ್ತಿ ಇರು 
ವಾಗ, ಜೀವಕ್ಕೆ ಏರವಾಗುವ ಹಟ ಜ್‌ ಸೃಷ್ಟಿ ಯನ್ನು ಹ ಸಾ 
ಶಕ್ತಿಯೊಂದು ಮಾನವನಲ್ಲಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದೆ? ಸಮಾಜದ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಕಷ್ಟ ಗಾ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚಾ ಗಿ ಆವರಿಸುತ್ತಿರುವಾಗಲೂ ಜೇವಿಸ ಬೇಕೊಬ ಹಟವಿದ್ದ 
ಬಡ ನನ್ನಲ್ಲಿ ಪರಸಿ ತಿಯನ್ನು ಮೀರಿಸುವ ಒಂದು ಶಕ್ಕಿ ಇದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದೆ? 
ಅಥವಾ ಇದು ಜು ಆತೆಯಲ್ಲ, ಒಂದು ತರದ ಭರವಸೆಯಾಗಿದೆ ಎನ್ನೋಣವೆ? 
ಪ್ರಯೋಗದಲ್ಲಿ ಜೀವ ಕಳೆದರೂ. ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನ ಯಶಸ್ಸು ಜತ ಎಂದು 
ವೈಮಾನಿಕನಿಗೆ, ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಕಷ್ಟ ಸ ರಂಪ ಕೆಯೆ ಇದ್ದರೂ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ದಿನಸ 


ಬಂದೇ ತೀರುವುದು ಎಂಡು ಬಡವನಿಗೆ ಭರವಸೆ ತ ಏಂದು ಹೆಬ ಕಳ್ಳತೆ? 


೨೨೪ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಅದೂ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಒಳಗಿನ ಭರವಸೆ ಅತ್ಯಂತ ಘೋರ ಮತ್ತು 
ಅಸಹ್ಯ ಅನುಭವವುಳ್ಳ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಕವಾಗಬೇಕಾದರೆ ಅದು ನಮ್ಮ 
ಸಾಮಾನ್ಯ ಅನುಭವದಲ್ಲಿಯ ಭರವಸೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಶಕ್ಕಿಯುತವಾಗಿರಬೇ ಕಾಗು 
ವ್ರದು. ಒಂದು ಕಡೆ ಫಲವು ನಿಶ್ಚ ಯವಾಗಿದೊರಕುವುದೆಂಬ ವಿಚಾರ, ಇನ್ನೊಂದು 
ಕಡೆ ಆ ಫಲವು ಜೀವಕೊಟ್ಟಾ ದರೂ ದೊರಕಿಸಲು ಯೋಗ್ಯವಾದುದು ಎಂಬ 
ವಿಚಾರ, ಇವೆರಡೂ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಅನುಭವವು ತಳಹದಿಯಲ್ಲ ಮಾತ್ರವಲ್ಲದೆ, 
ಅನೇಕ ಸಲ ಅನುಭವವು ವಿರುದ್ಧಾರ್ಥದ್ದಾಗಿರುವುದು. ಹೀಗಿದ್ದರೂ 'ಫ್ರೇರಣೆ 
ಗಾಗಿ ಉತ್ಸಾಹ, ಫಲಕ್ಕಾಗಿ ನಿಶ್ಚಯಬುದ್ಧಿ. ಯಾವ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ವಾಾನವನು 
ಹೀಗೆ ವರ್ತಿಸುವನು? 


ಕೇವಲ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡಿ ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಒಂದು 
ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಜೀವಕ್ಕೆ ತಾನು 
ಬೆಳೆಯುವುದರ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಈ ಶಕ್ತಿ ಕಂಡುಬರುವುದು. ತಾನು ಬೆಳೆ 
ಯಲೇ ಬೇಕಾದುದು ಖಂಡಿತ, ಬೆಳೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅಳಿದರೂ ಅಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಮಾತು, ಗಾಯವಾದಾಗ ಒತ್ತಡದ ರಕ್ತಾಭಿಸರಣದಿಂದ ನೋಯುವ ಬೆರಳನ್ನು 
ಮೊದಲು ವರಾಡಿ "ಧರ್ಮಯುದ್ಧ 'ಕ್ಯ್ವಾಗಿ ಮಡಿಯುವ ಅಪರಿಮಿತ ಸೈನ್ಯದ 
ವರೆಗೆ ಕಂಡುಬರುವುದು. ಹುಟ್ಟಿ ದ ಚೀವ ಬೆಳೆಯಲೇಬೇಕೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೂ 
ಹುಟ್ಟಿ ದಾಗಿನ ಹೇಗ್‌ ಗ. ವಿರೋಧಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೂ ಹೃದಯವು 
ಹಟದಿಂದ ಹಾರುತ್ತಿರುವುದಲ್ಲ? ಈ ಹೃದ ಸುದಲ್ಲಿಯೆ ಒಂದು ಶಕ ಇದೆ 
ವಎನಬಹುದೆ ? 


ಹೃದಯ ವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ (ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದರೆ ಜೀವ, ಜೈತನ್ಯ,; ಆತ್ಮ 
ಮುಂತಾದ ಹೆಸರುಗಳನ್ನ ಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬಹುದು ) ಅಂತಹದೊಂದು ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದು 
ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿಯಾದರೂ ನಮಗೆ ಒಪ್ಪಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಆ ಶಕ್ಕಿಗೆ ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲಿ "ಶ ದ್ಧ ' ನಂಬುಗೆ) ಎಂದು ಹೆಸರಿದೆ. ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ 
1ಕ್ಕೆ ಕುಂಠಿತವಾದಲ್ಲಿ, ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ಜ್ಞ್ಲಾ ನಕ್ಕೆ ಅಸಮರ್ಪಕ 
ವಾದ ಸಾಧನವೆನಿಸಿದಲ್ಲಿ ತ್ರಡ್ಕಿ ಯೆ “ನಮಗೆ ಶಕ್ಕಿಯಾಗು ಕ್ರ ಇಷ್ಟೇಕೆ? 
"ಜ್ಞ್ಯಾನ' ಎಂಬುದೊಂದಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತೇ ತ್ರದ್ಧೆ ಯಿಂದ ಬಂದುದಾಗಿದೆ. “ಸಮ 
ರ್ಪಕವಾದ ಜ್ಞ್ಯಾನದಿಂದಲೆ ಪ್ರಗತಿ ಎಂಬ ವಿಚಾರವೂ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದಲೆ ಪಿ ಸರಿತ 
ವಾಗಿದೆ. ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಜೀವದ ಆದಿಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಎಂದೂ 
ಹೇಳಬಹುದು. 


ಈ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕರು ಒಮ್ಮೆಲೆ ಒಪ್ಪಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಶ್ರದ್ಧೆ ಇಲ್ಲವೆ ನಂಬುಗೆ 
ಎಂಬುದು ಬುದ್ಧಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆಂದಾಗಲಿ ಆದ್ಯ ಸಹಜಶಕ್ತಿ ಎನ್ನು ವ್ರದಾಗಲಿ ತೀರ 


ಖುನಿ ತ್ರಜ್ಯ 

ಅಸಕಾರ' ಮತ್ತು ಅತ್ಯೋದ್ಧಾಸ ೨೨೫ 
' ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿಯ ಮಾಾತಿನಿ ಸಬಹುದು. ಇದಲ್ಲದೆ. ನಂಬುಗೆಯೆ ನಿಜವಾದ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಸಾಧನ ಎಂಬ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಸಂದೇಹ ತಾಳಬಹುದು. ಮೊದಲು 
"ಜ್ಞ್ಯಾನ 'ವಿದೆ ಎಂದು ನಂಬಿ ಆ ಮೇಲೆ ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ದೊರಕಿಸಬಯಸುವು 
ದೆಂದರೆ ತೀರ ಅಸಮಂಜಸ ಧೋರಣೆ ಏಎನಿಸ ಬಹಾದು. ಕೊನೆಗೆ ನಂಬುಗೆಯಿಂದ 
ಜ್ಞಾನವೆಂದರೆ ನಾವು ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವಂತೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಜನರು ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
. ಜ್ಞಾನವನ್ನು ನಂಬಬಹುದೆಂಬ ಅಮ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತೋರಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಸರಿಯಾಗಿ ವಿಚಾರಮಾಡಿದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಸಂಜೇಹಗಳಿಗೆ ಆಸ್ಪದವೆ ಉಳಿಯುವು 
ದಿಲ್ಲ... ಮೊದಲು " ನಂಬುಗೆ ' ಎಂಬುದು ನಮ್ಮ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಅಸಮಂಜಸ 
ವಾದುದಲ್ಲ, ಪ್ರತಿನಿತ್ಯದ ಅನೇಕ ಅನುಭವಗಳು ಬುದ್ದಿ- ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳನ ನ್ನು ಮೀರಿ ನಂಬು ಗೆಐುಂದಲೆ ನಮಗೆ ಸೊಕೆಯುವುವ. ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 
`ಎ ಬರಣೆಗಾಗಿ, ಬೇಕಾದ ಮಾತನ್ನು ಬಿಡಿಯಾಗಿರಿಸಿ ನೋಡಬಹುದು, " ಪ್ರತಿ 
ನ್ಹ್ರಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಎರಡು ಕಾಲ್ಗಳು' ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಹೇಳುತ್ತೇವೆ, 
ಕಾ ವೆ, ಇಡಿಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಈ ಮಾತಿಗಾಗಿ ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯವಿಲ್ಲ. 
(ಪ ಈ ಮಾತನ್ನು ನಾವು ಹೇಳುವುದು ಯಾವ ಆಧಾರದಿಂದ ? ನೋಡುತ್ತ 
ಲಿರುವ ಮ ನುಷ್ಕನಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಎರಡು ಕಾಲ್ಗಳು ಎಂಬುದು ಇಂದ್ರಿಯದಿಂದ 
; "ನಮಗೆ ತಿಳಿಯುವುದು; ತ ಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ನೋಡುವಾಗ ಇವನಂತೆ 
ಮೊದಲು ನೋಡಿದ ಮನುಷ್ಯನಿಗೂ ಎರಡೇ ಕಾಲ್ಗಳು ಎಂಬುದು ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ 
" ತಿಳಿಯಬಹುದು ; " ಇವನಿಗೆ, ಇನ್ನೊ ಬ್ಬನಿಗೆ, ಈ ಮತ್ತೊ ಬೃನಿಗೆ, ಆಗ ನೋಡಿ 
ದವನಿಗೆ-- ಇವರೆಲ್ಲರಿಗೂ ಎರಡೇ ಕಾಲ್ಗಳು ' ಎಂಬ ತ ಬುದ್ದಿಯಿಂದ ಬರು 
ವುದು, ಇಲ್ಲಿಗೆ ಕುಂಠಿತವಾಯಿತು ಬು ದ್ದ -ಮನಸನ್ಸು-ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳ ಜ್ಞಾನಶಕ್ತಿ, 
ಮುಂಜೆ ನೋಡಿದ ಮತ್ತು ಆಗ ಸಾಕ್ಟ್ಪಾ ತ್ಮಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಲಿರುವ ನನುಷ್ಯರ 
ವಿಷಯವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇವುಗಳ ಶಕ್ಕಿ. “ದರೆ " ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ' 
ಎ೦ಬ ವತಹಾತು, ಜಾ ಶ್ಲನವಿಷಯವು ಇದಕ್ಕೂ ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ. ನೋಡಿದ ಮತ್ತು 
ನೋಡುತ್ತ್ಮಲಿರುವ ಮನುಷ್ಯ ರಿಗಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಎಂದೂ ನೋಡಲಾಗದ ಎಂದರೆ ಗತಿಸಿದ 
ಮತ್ತು ಬರಲಿರುವ ಮನುಷ್ಯರಿಗೂ * ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವು ಅನ್ರ 
ಯಿಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ಮಾತನ್ನು ತರ್ಕದಿಂದ ಸಿದ್ದವಾಡಲು ಒರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ತರ್ಕಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಯಮನಿಬಂಧಗಳನ್ನ ರಿತವರಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ಜೆಸುವುಪು. ಬುದ್ದಿ ಗೆ 
ಈೂಡ ಸ ಮಾತು ಡಂ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಇದು ಒಳಗಾಗುವುದೂ ಶಕ್ಯ 
ವಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಬುದ್ಧಿ- ಮನಸ್ಕ ಜಗ್‌ ಅಗಮ್ಯವಾದ ಈ ಮಾತನ್ನು 
ನಾವು ದಿನದ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿ ಒಪ್ಪುತ್ತೇವೆ, ಉಪಯೋಗಿಸುತ್ತೇವೆ ! ಯಾವ ಸಾಧನ 
ದಿಂದ ಇಂತಹ ಮಾತನ್ನ ರಿಯುವೆವೊ ಆ ಸಾಧನವೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಇಲ್ಲವೆ ನಂಬುಗೆ ಎಂದ 
ಮೇಲೆ ನಂಬುಗೆಗೆ ಜ್ಯಾ ನಸಾಧನವಾಗುವ ಜಾಗೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು. 


ರ್ಷ೯-೪೫೭೦ 


೨೨೬ ಅಜರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


೩೬ 


ಶ್ರದ್ದೆ ಎಂಬುದು ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳಿಗಿಂತ ಬೇರೆಯಾದ, 
ಶ್ರೀಷ್ಠವಾದ, ಮತ್ತು ಹೆಚ್ಚು ಸಮರ್ಪಕವಾದ ಜ್ಞ್ಯ್ವಾನಸಾಧನವೆಂದೂ ಪ್ರತಿ 
ಯೊಂದು ಜೀವಿಯಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧ್ರಾಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂದೂ ಮೇಲೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಯಿಶು. 
ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಅನ್ವಯಿಸಿ ಈ ಮಾತನ್ನು ಅನೇಕರು ಒಪ್ಪುವಂತಿಲ್ಲ, ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ 
ತಿಳಿದುಬರುವ ಜ್ಞ್ಯಾನವನ್ನೆ ನಂಬಬೇಕೆಂದರೆ ವ್ಯ ವಹಾರವೆ ನಡೆಯಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ ಶ್ರ ದ್ಧ ಯು ಬುದ್ಧಿತರ್ಕಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ್ದ ರಿಂದ, ಇದೇ ಶ್ರದ್ಧಾಜನಿತ 
ಜ್ಞಾ ನ ಮತ್ತೊ ಕ ಅಲ್ಲ ಯ ಈ ಪ್ರವಮನಾಣಗಳೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುದರಿಂದ 
ನ ವಷಾನವರು ಕೂಡಿ ಬೆಳೆಯಬೇಕಾದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅನವಸ್ಥೆಯೆ ತಲೆ ಎತ್ತ 
ಬಹುದಲ್ಲವೆ?" ನಾನು ಹೇಳುವುದೆ ನಿಜ, ನನ್ನ ಶ್ರದ್ಧೆ (ಆತ್ಮ, ಒಳದನಿ, ಅಂತರಾತ್ಮಾ 
ಮುಂತಾಗಿ) ಹೀಗೆ ಹೇಳುವುದು ಎಂದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಹಟ ತೊಟ್ಟರೆ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ವ್ಯ ಕ್ತಿಗಳೊ ಅಷ್ಟು ಜಣ್ಞನಗಳಿವೆ ಎಂದು ಒಪ್ಪಬೇಕಾದೀತಲ್ಲ!? 
ನಿಜ. ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಅಕ್ರ "ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿ ರುವಾಗ ಈ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಲಕ್ಕ ಸ ದಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಕೊಂಡೆ ಧಾವು ಹಾಗೆ ಹೇಳಿದ್ದೇವೆ. ಶಕ್ತಿ ಎನಿಸುವ ಶ್ರ ದೈಯು ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಶಕ್ತಿಯಂತೆ ಆ ಶಕ್ತಿ ಯನ್ನು ಪಯೋಗಿಸುವವನ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳಿ 
ದಕೆ ಶ್ರ ದ್ಧ ಯೂ ಬುದ್ಧಿ 'ಮೂಕಾಸುವುಗಳಂತೆ ಪರತಂತ್ರವಾದುದು. ಎಂದು 
ಜಾತು: ಬುದ್ಧಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳು ವಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ ಹೊರಗಿನ 
ಸಂಗತಿಗಳ, ಹೊರಗಿನ ನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿಸಿಕೊಂಡಿವೆ. ಆದರೆ ಶ್ರ ದ್ರೆ ಯು 
ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ಮಾನವನನ್ನೆ ಅವಲಂಬಿಸಿದೆ. ಈ ಕಾ 
ಕ್ಯ್ಯಾಗಿಯೆ ಬೇಕೆ' ಬೇರೆ ಜನರಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಉ ಸಜೋಗವು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವಿಧವಾಗಿ 
ಕಂಡುಬರುವುದು. ಗೀತೆಯು ಈ ಮಾತನ್ನು ಷ್ಟವಾಗಿ ಸಾರಿದೆ. 


ಸತ್ತ್ವ ನುರೂಪಾ ಸರ್ವಸ್ಯ ಶ್ರದ್ಧಾ ಭವತಿ ಭಾರತ | 
ಶ್ರದ್ಧಾಮಯೋಂಯಂ ಪುರುಷಃ ಯೋ ಯತ್‌-ಶ್ರದ್ಧಃ ಸ ಏವಸಃ | 
(೧೭-೩)* 


ಶ್ರದ್ಧೆ ಇರುವುದು ; ಪುಟ್ಟ ತ ಲ ಇದ್ದೇ ಇದೆ, (ಎಂದರೆ) 
ಶ್ರ ದೆ ಗೆ ತಕ್ಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಲ್ಲಿದೆ (ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದು ) 


ಶ್ರದ್ಧೆ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದು ಸೋಜಿಗವಲ್ಲ, ಸಹಜವಾದುದು. 


*೪-'೧೧ ಮತ್ತು ೭'೨೧ನ್ನೂ ನೋಡಿರಿ, 


ಲ ಆ 6 ಗರ 


ಇಷ್ಟಾದರೂ ಇನ್ನೂ ಒಂದು ತೊಡಕು ಉಳಿಯುವುದು. ಶ್ರದ್ಧೆ ಸಹಜ 
ವಾಗಿಯೇ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುವಾಗ ಇಂತಹ ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದು 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಹೇಗೆ? ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ 
ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸುಲಭವಾಗಿ ಉತ್ಕರಕೊಡಬಹುದು. ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳು ಜ್ಞಾನಸಾಧನಗಳಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಿದೆಯಷ್ಟೆ, ಅದನ್ನೆ ಮುಂದುವರಿಸಿ 
ಯಾವ ಶ್ರದ್ಧೆಗೆ ಒಂದ್ಧಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಸಹಕಾರವಾಗಲಿ ಸಂಪರ್ಕ 
ವಾಗಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲವೊ ಆ ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು, ಒಂದು 
ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅನ್ಯರನ್ನು ವಂಚಿಸಿ ತಾನು 
ದೊಡ್ಡವನಾಗುವ ಜನರು ಅನೇಕರಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಲ್ಲಿ. ಅಂತಹ ಕೆಲವರು 
ಶಿಕ್ಪೆಗೂ ಗುರಿಯಾಗಬಹುದಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡವರಾದವರ 
ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನಷ್ಟೆ ಕಣ್ಣುಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು "ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿದೆ' 
ಎಂದು ಹಬಿದಿಂದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಹೂಡಬಹುದು ; ಇಲ್ಲವೆ, ಶಿಕ್ಸೆಗೆ ಗುರಿ 
ಯಾದವರನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು "ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿದೆ, ರಿಶ್ಚಿತವಿಲ್ಲ' 
ಎಂದು ತ್ರಿಶಂಕುತನದ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರಬಹುದು; ಇಲ್ಲವೆ ಶಿಕ್ಸೆಗೆ ಗುರಿಯಾದ 
ವರನ್ನಷ್ಟೆ ನೋಡಿ "ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವೆಂದಿಗೂ ಇಲ್ಲ' ಎಂದು ನೈತಿಕ ನಿರ್ಣಯ 
ವನ್ನು ಕೊಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಒಂದು ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಮೂರೂ ಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಗಳು ಸಮರ್ಪಕವಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಈ ಮೂರರಲ್ಲಿ ಒಂದಿ 
ಲ್ಲೊಂದು ವಿಧವಾಗಿ ಬುದ್ದಿ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳ ಅನುಭವವೆ ತಳಹದಿ 
ಯಾಗಿದೆ. ಇವುಗಳಿಂದ ಕಂಡುಬಂದುದರ ಮೇಲೆ ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವಿದೆ. 
ದೊಡ್ಡವರಾದವರ ಮತ್ತು ದಂಡನೆಗೆ ಗುರಿಯಾದವರ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ 
ಕಂಡುಬರುವಾಗ ಅವೆರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನ ಅನುಸರಿಸಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು. ಕೊಡುವುದು 
ಎಂದಿಗೂ ಸಮರ್ಪಕವಾಗದು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಈ ರೀತಿ ನಿರ್ಣಯಸೊಟ್ಟ್ಬಿದೆ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯುವ :-- "ವಂಚನೆಯಿಂದ ಯಾರಿಗೆ ಏನೆ ಪ್ರತಿಫಲ ದೊರಕಿರಲಿ, ಅದರ 
ಸಂಒಂಧವಿಲ್ಲದೆ ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ' ಈ ನಿರ್ಣಯದಲ್ಲಿ 
ಬುದ್ಧಿಮೊದಲಾದುವುಗಳ ಅನುಭವವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಲಕ್ಷಿ ಸಿದೆ. ಇದೇ 
ಶ್ರದ್ಧೆ. . ಆದರೆ " ವಂಚನೆಯಿಂದ ಯಾರಿಗೆ ಏನೆ ಪ್ರತಿಫಲ ದೊರಕಲಿ, ಅದರ 
ಸ೦ಬಂಧವಿಲ್ಲದೆ ವಂಚನೆಗೆ ವಿಜಯವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು ' ಎಂಬ ಮಾತೂ 
ಶ್ರದ್ದೆಯೆ ಎನಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಇಲ್ಲಿಯೂ ಬುದ್ಧಿ ಮೊದಲಾದುವುಗಳ ಅನುಭವ 
ವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಅಲಕ್ಟಿ ಸಿದೆ. ಇದನ್ನೊ ಪ್ಪಿದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧ 
ಜ್ಞಾನ ದೊರಕಬಹುದಲ್ಲ! ಅಲ್ಲವಾದರೆ, ಇವೆರಡಲ್ಲಿಯೆ ತಂತಮ್ಮೊಳಗೆ ಯಾವ 


ಶ್ರದ್ಧೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ? ಯಾಕೆ ಶ್ರೇಷ್ಠ? ಎಂದು ಮುಂತಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಶಯಗಳೇಳ 


. ಬಥುದು. ಸರಿ. ಆದರೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾನೊಂದು ಮಹತ್ತ್ವದ ಮಾತನ್ನು 


೨೨೮ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಮರೆತಿದ್ದೇವೆ, ಅದಕಾಗಿ ಇಂತಹ ಸಂಶಯಗಳು, ಆ ವಡಾತು ಹೀಗೆ. ಶ್ರದ್ದೆ ಯು 
ಕೇವಲ ಮಾನವನನ್ನ ವಲಂಬಿಸಿದ ಶಕ್ತಿಯು. ಬಾಹ್ಯಪರಿಸ್ಕಿ ತಿಯ ಮೇಲೆ "ದು 
ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಾದರೂ ಅವಲಂಬಿಸಿ ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಎಂದರೆ ನಿಜವಾದ, ಕ್ರೀಷ್ಠೆ 
ವಾದ ಶ್ರದ್ಧೆಯು ಬಾಹ್ಯಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಸಂಬಂಧವನ್ನೆ ಲಕ್ಷ್ಯದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವು 
ದಿಲ್ಲ; ಅಥವಾ ಅದಕ್ಕೆ ಬಾಹ್ಯಪರಿಸ್ಕಿ ತಿ. ಎಂಬುದರ ಅರಿವೆ ಇಲ್ಲ ಟ್‌ ಹೇಳ 
ಸ] ತಾನು ಚ ಹೊರಗಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಎಂಬ ವಿಂಗಡದ. ಪರಿವೆ ಇದ್ದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾರ್ಥದೃಷ್ಟಿ ಇರುವುದು. ಆ ವಿಂಗಡದ ದೃಷ್ಟಿಯೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥದೃಷ್ಠಿ 

ಹೋಗಿ ಸಮದೃಷ್ಟಿ ಬರುವುದು. ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಡೆ ಶ್ರದ್ಧೆಗೆ ಸಮದೃಷ್ಟಿ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. ಸಮಬುದ್ಧಿಯೆ ಭಕ್ತಿ, ಭಕ್ತಿಯೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಎ೦ಬುದು ಮೇಲಿಂದ 
ಮೇಲೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ವಿವೃ ತವಾಗಿದೆ. . ( ೬೧೭-೨೧೯; ೯-೨೯-೩೪; ೧೧೫೫; 
೧೮-೫೧-೫೭). * ಇಸಾ ಯಾವ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥವಿರುವುದಿಲ್ಲವೊ, 
ಸಮದೃಷ್ಟಿ ಇದೆಯೊ ಅದೇ ಸಮರ್ಪಕವಾದುದು. ಎಂದು ನಿಸ್ಸಂದೇಹವಾಗಿ ಹೇಳ 
ಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಸಮದೃಷ್ಟಿ ಬರುವುದಾದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ವಿಘಾತುಕವಾದ ಬುದ್ಧಿ- 
ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು. (೬-೧೧-೧೪, 
೩೫-೩೬; ೩:೪೧; ೫೬೨೭-೨೮; ೧೨:೯-೧೦ ). ಅದಕಾಗಿಯೆ ಕೃಷ್ಣನು, 


ಶ್ರದ್ಧವಾರ್‌ ಲಭತೇ ಜ್ಞಾನಂ ತತ್ಪರಃ ಸಂಯತೇಂದ್ರಿಯಃ | (೪.೩೯) 


" ಶ್ರದ್ಧೆ ಇದ್ದವನಿಗೆ ಜ್ಞಾನ ದೊರಕುವುದು, ಆದರೆ ಅದಕಾಗಿ ಆವನು 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು ಹತೋಟಯಲ್ಲಿಡಬೇಕಾಗುವುದು', 


ಎಂದಿದ್ದಾನೆ. 


ಇನ್ನು ಶ್ರದ್ಧೆಯ ವಿಷಯವಾಗಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಸಂಶಯದ ಸಮಾಧಾನ 
ವನ್ನು ನೋಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಶ್ರದ್ಧೆ ಯು ಜೀವಿಗೆ ಸಹಜವಾದುದರಿಂದ ಮತ್ತು 
ಬುದ್ಧಿ ಮೊದಲಾದವುಗಳಿಗಿಂತ ಶ್ನಿ ಶ್ರೇಷ್ಠ ವಾದುದರಿಂದ ಜಾ ನಕ್ಕೆ ಅದೇ ನಿಜವಾದ 
ಸಾಧನ ಎಂದು ಹೇಳಿರುವೆವಷ್ಟೆ. ಈ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ ತೋರಿಕೆಗೆ ಒಂದು ಅಸಂಗೆತಿ 
ಇದೆ. ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಜಾ ಲ ದೊರಕುವುದೆಂದು ಹೇಳುವೆವು, ಆದರೆ ಜಾ ಲ 
ದೊರಕುವ ಆಜಿ 5ಓವಾದ ಜ್ಞ್ಹಾನ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಶ್ರ ದ್ಧ ಯಿಂದಲೆ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳು ವೆವು | ಇದೆಂತಹ ಅಸಮಂಜಸ |! ಮೊದಲು 'ಒಂದನ್ನು ನಂಬುವುದು, 
ಮ ನಂಬುಗೆಯಿಂದಲೆ ಅದು ಇದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದು ! ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಗೆ ಈ ಮಾತು ಅನ್ವಯಿಸುವುದೆಂಬುದು ಸ್ಪ ಷ್ಟವಿದೆ. ತತ್ತ,ವೇತ್ತ ರಾದ ಡಾ. 
ರಾಧಾಕೃ ಷ್ಥ್ಮನ್‌ ಇವರೂ ಈ ಮಾತನೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದ ರೆ ಜತೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ; 


* ೨:೭೧, ೫:೧೯ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಿರಿ, 


ಗ ಇಂಡ. (ಸಂ [ಎಇ ಟಗ ರ್ಮ ಬು ಮಖ 


೨ ತೆ 
ಜ್ನ ಶ್ರ ೨೨೯ 
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8೮೪6೩1 10611 17 (06 6670160'5 ೦೦೧5೦1೦೩705', * ( ಇ೦ಂತಹದು ನಿಜವಾದ 


ಜ್ಞಾನ ಎಂದು ಮೊದಲು ನಂಬುವುದು, ಆಮೇಲೆ ನಂಬಿದ ಜ್ಞಾನವೆ ನಿಜವಾದು 
ದೆಂದು ಹೊಳೆಯುವುದು ', ಇದು ಸೋಜಿಗವೊ, ಸಮಂಜಸವ್ವೊ--ಆದರೆ ಕೃಷ್ಣನು 
ಮಾತ್ರ ಒಂದು ವಿಧ ಚಮತ್ವಾರವಾಗಿ ಇದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟೀಕರಿಸಿದ್ದಾನೆ : 


ಯೋ ಯೋ ಯಾಂಯಾಂ ತನುಂ ಭಕ್ತಃ ಶ್ರದ್ಧಯಾರ್ಚಿತುಮಿಚ್ಛ ತಿ। 
ತಸ್ಯ ತಸ್ಯಾ ಚಲಾಂ ಶ್ರದ್ಧಾ 0 ತಾಮೇವ ವಿದಧಾಮ್ಯಹಂ | (೭.೨೧) 


ಶ್ರದ್ದೆಗನುಗುಣವಾಗಿಯೆ ಸಿದ್ಧಿ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಒಂದು ಉದ್ದೇಶವಿರ 
ಬೇಕು. ಜ್ಲಾ ನವು ೫ ಾತಟೀತಾದಕೆ ಅದನ ವ್ವ ನಾವು ತಿಳಿಯುವುದು 
ಹೇಗೆ? ನೆಮ ಮುಂಚಿನ ಶ್ರದ್ಧೆ ಯ ಜ್ಞಾ ಸನಕ್ಕ್ರೂ ಕೊನೆಗೆ ದೊರೆತ ಜ್ಹಾ 'ನಕ್ಕ್ಯೂ 
ಹೊಂದಿಕೆಇದ್ದರೆ ಅದು ಸಮರ್ಪಕವಪೆನಿಸಬಹುದು. ನಾವು ಮುಂಜೆ ಗೊತ್ತುಮಾಡಿ 
ದಂತೆ ವರ್ತಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಆ ವರ್ತನೆ ಸಮರ್ಪಕ ಎಂದು ನಾವು ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲವೆ? 
ಇದಲ್ಲದೆ, ದ್ವೇಯದ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಇಲ್ಲದಾಗ ಅದನ್ನು ಸಾಧಿ ಸುವುದು ಅಶಕ್ಯವೆನು 
ಪ್ರತ ಜ್ಞಾ ಪ್‌ ಕಲ್ಪ ನೆಯೆ ಇಲ್ಲದಾಗ. ದೊರಕಿಸುವುದು ಯಾವುದನ್ನು ? ಮೊದಲು 
ಕಲ್ಪನೆ ಎಂತ ಶ್ರದ್ದೆ "ಯೆ ಯೋಗ್ಯವಾದ ಸಾಧನ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಅದು 
ಬುದ್ದಿ-ಮನಸನ್ಸು ತಂತ ಅನಿಯತಸಂಬಂಧದ ಬಾಹ್ಯಪರಿಸ್ಥಿ ತಿಯನ್ನು 
ಅವಲಂಬಿಸಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿಯೆ "ಶ್ರದಾ ಸವಾನ್‌ ಅಭತೇಜ್ಞ್ಸಾ ತನಂ ' (೪.೩೯) ಎಂದಿಷ್ಟೆ 
ಹೇಳದೆ, "ಅಜ್ಜಶ್ವಾಶ್ರದ್ಧ ಧಾನಶ್ಚ ಸಂಶಯಾತ್ಮ್ಮಾ ವಿನಶ್ಯತಿ (೪-೪೦) ಸ 
ಕೃಷ್ಣ ನು ಖಂಡಿತದ ಗೆರೆ ಎಳೆನಿದ್ದಾನೆ. ಮುಂದೆ ಶ್ರದ್ದೆ ಯ ವಿಷಯವಾಗಿಯೆ 
ಹೇಳುವಾಗ ' ಶ್ರದ್ಧೆ ಇದ್ದರೆ ಇಂದಿಲ್ಲ "ಫಾಳೆ ಸದ್ದತಿ ಖಂಡಿತ, ನಹಿ ಗ ತ್‌ 
ಕಶ್ಚಿತ್‌ ದುರ್ಗತಿಂ ಇ ಗಚ್ಛ ತಿ' (೬-೪೦) ಚೂ ಧೈರ್ಯದ ಮಹಾತನ್ನು 
ಸಾರಿದ್ದಾನೆ 


ವಾ . ಬಾಜ ಭಜ ಇ ಉಲ ದ ಯ ೈ್ಥಯ 
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೧೦. . ಮೋಕ್ಷ ಇಇನೆ ಮುನ್ನೋಟ 


೧ 


ಅರ್ಜುನನ ಒಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡಲು ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಗೀತೆಯ 
ಹದಿನೇಳು ಅಧ್ಯಾಯಗಳು ಅವಶ್ಯವೆನಿಸಿದುವು. ಇದೊಂದೆ ಮಾತಿನಿಂದ-- 
ಸ್ಕೂಲದೃಷ್ಟಿಯಿಂದೆ ಆಗಳಿ-- ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಸಣ್ಣದಾದುದಲ್ಲ, ಕೃಷ್ಣನ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದಂತೂ ಅದಕೆ ಬಹಳೇ ಮಹತ್ವವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಅರ್ಜುನ 
ನಂತಹ ಜಗದೇಕವೀರನು ಕೂಡ ಕಾರ್ಯವನೈದುರಿಸಿದಾಗ ಕೈ ಚಲ್ಲಬೇಕೆಂದರೆ 
ಮಾನವಪ್ರಾಣಿಯು ಎಷ್ಟೊಂದು ಅಸಹಾಯವಾದ, ಸೋಜಿಗದ ನೆಲೆಯಾದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿರಬಹುದು? ಹಸಿದವನು ಇದಿರಿನಲ್ಲಿ ಅನ್ನವನಿಟ್ಟಾಗ " ನನಗೆ ಊಟ 
ಬೇಡ' ಎನುವುದು. ಎಷ್ಟು ವಿಸ್ಮಯಕಾರಕವೊ ಅಷ್ಟೆ ಅರರ್ನನನು " ನನಗೆ 


ಯುದ್ಧವೆ ಬೇಡ' ಎನುವುದು ವಿಸ್ಮಯಕಾರಕವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಇಂತಹ ಪ್ರಶ್ನೆ 


_ ಗಳಲ್ಲಿ ವಿಸ್ಮಯದ ಜೊತೆ ವಿಷಾದವೂ ಸೇರಿದೆ. ಅರ್ಜುನನ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು 


ನೋಡಿದರೆ ಯಾವ ಮಾನವನೂ ತನ್ನ ಸ್ತ್ವಭಾವ-ಶಕ್ತಿ-ಶಿಕ್ಟೃಣ-ಸಂಸ್ಥಾರಗಳ 
ಮೇಲೆ ವಿಶ್ವಾಸವನ್ನಿ ಡಲಾರನ: ; ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರೆ. . ಮಾನವಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸ್ಥಿರತೆಯೂ ದೊರೆಯದು. ಇಷ್ಟೊಂದು ಅನುಭವಸ್ಥನಾದ ಅರ್ಜುನನೂ ತನ್ನ 
ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳೆಲು ಅಸಮರ್ಥನಾದನೆಂದ ಮೇಲೆ ಮಿಕ್ಯುವರ- 
ಸಾಮಾನ್ಯರ-ಪಾಡೇನು? ಎಷ್ಟೊಂದು. ಶಕ್ತಿ ಇದ್ದರೂ ಆ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು ಮತಿಭ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ೦ಟುಮಾಡಬಲ್ಲುದಾದರೆ ಅಂತಹ ಶಕ್ಕಿಯ 
ಉಪಯೋಗವೇನು? ಸಂಕಟಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಂರಕ್ಷ್ನಣೆಯನ್ನೂ ಸಮಾಧಾನವನ್ನೂ 
ತಂದುಕೊಡಲಾರದ ಶಾ ಸ್ರೃಗಳಿಂದಾದರೂ ಯಾವ ಪ್ರಯೋಜನ? ಇಂತಹ ಅನೇಕ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಅರ್ಜ್ವನನ ಅದೊಂದೆ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಅದನ್ನ ರಿತುಕೊಂಡೇ 
ಕೃಷ್ಣನು ಅರ್ಜುನನ ಪ )ಶ್ನೈಗೆ ಅಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ವವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 
ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆ ಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಜೀವನದ ಸಮಸ್ಯೆ ಇದೆ ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. ಬಂಧು-ಬಳಗ-ತತ್ರು-ಮಿತ್ರ- 
ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ ಮುಂತಾದ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಕೇವಲ ಮಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಜೀವನಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿವೆ; ಧರ್ಮ-ದಂಡ-ದೇವ- ದಾನ ಮು೦ತಾದ ಎಲ್ಲ 
ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಪ್ರಗತಿಶಿಖರದ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳಾಗಿವೆ. 
ಮಾನವನು ಆಹಾರಾರ್ಥವಾಗಿ ಒಂಟಿಗನಾಗಿ ಸಂಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದರೆ ಅವನಿಗೆ ಬಂಧು- 
ಬಳಗಾದಿ ಪ್ರಶೈೆಯೆ ತೊಡಕಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ; ಮದುವೆ ಮತ್ತು ಕುಟುಂಬಸಂಸ್ಕೆಗಳಿಂದ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩೧ 


ಸಂತುಷ್ಟನಾಗಿದ್ದರೆ ದೇವ ಧರ್ಮಾದಿಗಳ ಕಲ್ಪನೆ ಅವನನ್ನು ಕಳವಳಿಸುತ್ತಿ 
ರಲಿಲ್ಲ.. ಇದಿರಾಗಿ. ಬಂದ ಪ್ರಾಣಿಯನ್ನು ಶತು) ಎಂದೇ ತಿಳಿಯುವ ಪಶು 
ಸಹಜವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ೦ದಿನಿಂದ ಮಾನವನು ತನ್ನ ಸಾಮಾಜಿ ಕಜೀವನ 
ವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದನು ; ಮದುವೆ ಮತ್ತು ಕುಟುಂಬಸಂಸ್ಥೆ ಗಳಿಂದ ಕಾಮ 
ವಾಸನೆಗೆ ಮತ್ತು ಅನ್ನದ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಸ್ಥಿರತೆಯನ್ನು ತಂದುಕೊಟ್ಟ ಂದಿನಿಂದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನವು ಬೇರೂರಿ ಬೆಳೆಯೆಲಾರಂಥಿಸಿತು;; ದೇವ-ಧವರ್ತ್ಶಾದಿ 
ಗಳಿಂದ. ಪರಸ್ಪರ ಸಯ ಸ ಕಡಮೆಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲೆತ್ತಿ ಸಿದಂದಿನಿಂದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಸ ಪಕ್ಕೆ ವಿಕಾಸ ಬರತೊಡಗಿತು. ಆದರೆ. ಈ ಸಾಮಾ 
ಜಿಕ ಜೀವನದ ರುರಿಯು ಚ ಶ್ರ) ೬ (1 ಹರಿದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮಾನ 
ವನ ಇತಿಹಾಸವೆ ಸಾಕ್ಸ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಇದಿರಿಸಿದವನು ತನ್ನ “ತತ್ತು ಎಂದು ಜ್ಯ 
ತಿಳಿದುದುಂಟು ; ಸಚ ಬಡವರಲ್ಲಿ ಅಂತರವು ಅಳತೆಗೆಟ್ಟು ಅನ್ನದ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೂ 
ಕಾಮವಾಸನೆಯ ಸೇವೆಗೂ ವ್ಯತ್ಯಯ ಜಂ ಇಷ್‌ತ್ತಾ ಪರಸ್ಪರ ಭಖುಕ್ಕಾಗಿ 
ಪರಸ್ಪರ ವಿಘಾತುಕವಾದ ದೇವಧರ್ಮರನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದುಂಟು, ಇಂತಸ ಸಮಯ 
ಒದಗಿದಾಗ ಮಾನವನ ಸಾಮಾಸಿಕತೆಯೆ. ಸಂಶಯಾಸ್ಪದವಾಗುವುದು. . ಆಗ 
ನೀತಿ-ನಡತೆೆ,, ರೀತಿ-ಧರ್ಮ, ದೇವ-ನಿರ್ಣಯತತ್ಮ ೨ಎ ಇವು. ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ 
. ಬದಲಾಯಿಸಿ ಗೊಂದಲದ ನಸುಕು ಜಾರಿ ಶಾಂತಿಯ ಬೆಳಗು ಹರಿದಿದೆ. ಒಂದೊಂದು 
ಸಲ ಬೆಳಗು. ಹರಿಯುವುದರೊಳಗೆ ಒಂದೊಂದು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಶವವಾಗಿದೆ. 
ಅರ್ಜುನನ ಮನಃಸ್ಥಿತಿ ಈ ನಸುಕಿನಂತಾಗಿದೆ. : ಅವನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಸಮರ್ಪಕವಾದ 
ಉತ್ತರ ದೊರಕಿದರೆ ಬೆಳಗಿನೊಡನೆ.. ಬದಲಾವಣೆ ಬರಬಹುದು; ಇಲ್ಲವಾದರೆ 
ನಸುಕಿನ ಗೊಂದಲದಲ್ಲಿ ಮುಗ್ಗರಿಸಿ ಪಾ ಣಕ್ಕೆ ರವಾಗಬಹುದು. 

ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಏರಿಳಿತಗಳು ಒಂದರ ಹಿಂದೊಂದರಂತೆ ಬರಲೇಬೇಕು 
ಎ೦ಬ ಗಾದೆಯ ಮಾತಿನ ತಪ್ಪು ತತ್ತ್ವವನ್ನು ನಾವು ನಂಬುವಂತಿಲ್ಲ. : ಇದಕ್ಕೆ 
ಮೇಲೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಇತಿಹಾಸದ ಕತೆಯೆ ಸಾಕ್ಸ್ಸಿ,. ನಿಜನಿದ್ದ ಮಾತೆಂದರೆ ಏರಿಕೆಯ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಏರುತ್ತಲೆ ಹೋಗುವುದು, ಜತನ ಸಂಸ್ಕತಿ ಇಳುಕಲಿಗೆ ಬೀಳು 
ವುದು... ಏರಿಕೆಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಒಂದು ಮೆಟ್ಟಿ ಶೈಲಿನಿಂದ. ಇನ್ನೊಂದು ಮೆಟ್ಟಿ ಲಿಗೆ 
ಹೋಗುವ ಸಂಧ್ಯಾಕಾಲದಲ್ಲಿ ಹಾಸ ಕಂಡಂತಿದ್ದರೂ ಹ ಸ | 
ಮುದುಡಿದ ಮೈಯಂತೆ ಅದು ಏರಿಕೆಗಾಗಿ ಶಕ್ಕಿಯನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದೆ, ನಿಜವಾದ 

ಸ ಅದರಲ್ಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಷ್ಮ್ಯದಲ್ಲಿಡಬೇಕು. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿಯಂತ 
ಹರ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅವನತಿಗಿಳಿದದ್ದೆ೦ಂದು. ಯಾರಾದರೂ ಹೇಳ 
ಬಹುದೊ ? ಇದೊಂದು ದೃಷ್ಟಾಂತದಿಂದ ನಾವು ಹೇಳುವ ಮಾತು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಲು 
ಸಾಕು. ಪ್ರಗತಿಯಾಗಲಿ ಅಧೋಗತಿಯಾಗಲಿ ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ನಡೆಯುವುದು -- 
ಅದನ್ನು ತಡೆಯದಿದ್ದರೆ ಮಾತ್ರ... ತಡೆಯಲು. ಶಕ್ಯವಿದೆ;. ಅಥೋಗತಿಯಂತೆ 


೨೩೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ಕೂಡ ತಡೆಯುವುದು ಶಕ್ಕವಿದೆ. ಅಥೋಗತಿಯನ್ಫು ತಡೆದು 
ಪ್ರಗತಿಯ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟುವುದ: ಜ್ಞ್ಯಾನ, ಪ್ರಗತಿಯನ್ನು ತಡೆದು ಅಧೋ 
ಗತಿಗಿಳಿಯುವುದು ಅಜ್ಞಾನ; ಮೊದಲನೆಯದು ದೈವೀ ಸಂಪತ್ತು, ಎರಡನೆಯದು 
ಆಸುರೀ ಸಂಪತ್ತು; ಮೊದಲನೆಯದು ಸಾತ್ತ್ವಿಕ, ಕೊನೆಯದು ತಾಮಸ, ಸಂಧ್ಯಾ 
ಕಾಲವು ರಾಜಸ ಎಂದು ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿ, ಆಲಂಕಾರಿಕವಾಗಿ ಹೇಳಿದೆ. 
ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಇದು ಕೃಷ್ಣನ ಕೊನೆಯ ಉತ್ತರ, ಇದರ ಕಾರಣಗಳನ್ನೂ 
ಉದಾಹರಣೆಗಳನ್ನೂ ವಿವರಣೆಗಳನ್ನೂ ತೋರಿಸುವುದು ಗ್ರಂಥದ ಬಹುಭಾಗ. 
ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಕ ಎಷ್ಣನು ಒಂದು ಸಂಗತಿಯನ್ನು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ವಿವರಿಸಿದ್ದಾನೆ ; ಅದೆಂದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸ್ಥಾನ, ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ 
ಮಾನವನು ಗಳಿಸಬಹುದಾದ ಜ್ಹಾನದಿಂದ ಅವನ ಏರಿಳಿತದ ಮೆಟ್ಟಿಲು ನಿಲ್ಲಂವುವು, 
" ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಸ್ಥಾನ ' ಎಂಬುದರ ಅರ್ಥವಾದರೂ ಏನು ಎಂಬುದು 


ಮೊದಲ ಪ್ರಶ್ನೆ. ಮಾನವನು ಕಾರ್ಯ-ಕಾರಣಗಳ ಪ್ರಪಂಚಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವನು, * 


ಆಪ )೦ಚಕ್ಕೆಯೆ ಒಳಪಟಿ ಶವನು, ಕಾರ್ಯಕಾರಣವೆಂಬುದು ಸೃಷ್ಠಿ ಯ ಆವಿಷ್ಠರಣ. ಕ 


ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಕಾರಣವಿದೆಯೊ ಅದೆಲ್ಲವೂ ಸೃಷ್ಟಿ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿಯೆ ಸಮಾವಿಷ್ಟ 
ವಾಗಿದೆ ಎಂದು ತಿಳಿಯತಕ್ಕುದು. ಇಂತಹ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಕ್ರಮ 


ಇ 


ಬದ್ಧನಾಗಿ ಮಾನವನು ತಾನೂ ಒಬ್ಬನಿದ್ದಾನೆ. . ಕಾರ್ಯ, ಕಾರಣ, ದೇಶ, ಕಾಲ 


ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆ ಮಾನವನಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವಿಲ್ಲ; ಇಂದ್ರಿಯ-ಮನಸ್ಸು-ಬುದ್ಧಿ-ಅನು 
ಭವ ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ ಮಾನವನಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ತವಿಲ್ಲ; ದೇಹ-ಆಹಾರ-ನಿದ್ರೆ-ಜನ್ಮ 
ಇವುಗಳಿಲ್ಲದೆಯೂ ವರಾನವನಿಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವವಿಲ್ಲ! ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಒಂದೇ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ 
ಹೇಳುವುದಾದರೆ, ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹೊರಗೆ ಮತ್ತು ಸೃಷ್ಟಿಯ ಹೊರತಾಗಿ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಅಸ್ಮಿತ್ವವಿಲ್ಲ, ಒಂದು ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಾನವನಿಗೆ ಸಂಕೋಲೆಯಾ 
ಗಿದೆ-- ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ತಾನೆಂದು ತಿಳಿದವಗೆ; ಇನ್ನೊಂದು ದೃಷ್ಟಿ ಸಯಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯು ಮಾನವನ ವಿಕಾಸವಾಗಿದೆ--ತಾನೂ ಸೃಷ್ಟಿಯದೆ ಒ೦ದು ಸ್ವರೂಪ 
ಎ೦ದು ತಿಳಿದವಗೆ. ಕುಂಟುಂಬ, ಸಮಾಜ, ರಾಷ ) ಮೊದಲಾದುವುಗಳಲ್ಲಿಯೆ ತನ್ನ 
ನಿಜವಾದ ಮತ್ತು ಮೊದಲಿನ ಸ್ಥಾನ ಎಂಬವರಿಗೆ ಸೃಷ್ಟಿ ಬಂಧನವೆನಿಸುವುದು ; 
ಕುಟುಂಬ-ಸಮಾಜ-ರಾಷ್ಟ್ರ ಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಸ್ಕ್ಯಾನವನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಕ್ರಮಬದ್ಧ ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎಂಬವಗೆ ಸೃಷ್ಟಿ ವಿಕಾಸವೆನಿಸುವುದು. ಎರಡೂ 
ದೃಷ್ಠಿ ಶಗಳಿಂದ ಸೃಷ್ಠಿ ಯು ವಮಾಾನವನನ್ನು ನಿರ್ಬಂಧಕ್ಕೊಳಪಡಿಸುವುದರಿಂದ ಮಾನ 
ವನ ಜನ್ಮವೆ ಒಂದು ಬಂಧನ, ವಶಾನವನ ಗುರಿ ಮೋಕ್ಸ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಸರ್ವ 
ಸಾವನಾನ್ಯವಾಗಿ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ರೂಢವಾಗಿದೆ. 

ನಮ್ಮ ಇಂದಿನ ಸಮರಾಜವಂತೂ ಅತಿರೇಕದ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಇಂದಿನ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ವಿಚಾರಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ನಮ್ಮ ವರಾನವನಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತ್ವವಿಲ್ಲ? 


ತ ಲ್‌ಟ್‌್‌ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩ 


ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ, ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ... ಸುಖ-ಜು8ಖದ ದ್ವಂದ್ವ ಬಂಧೆನ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
ಬದಲಾಗಿ ಸುಖ (ಇಲ್ಲವೆ ದು8ಖ) ಒಂದೇ ಎಂಚಾತಾಸಿತ ದೆ. ಯೋಗ್ಗತೆ ಬಂದ 
ನಂತರದಲ್ಲಿ ಕರ್ತವ್ಯದ ಕಲ್ಪನೆ ಬರುವುದರ ಬದಲಾಗಿ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವೆ ಕರ್ತವ್ಯ 

ವಾಗಿದೆ. ಸಾಹಸದಿಂದ, ಶ ಶ್ರದ್ದೆಯಿಂದ ಶೋಧಿಸುವವರಿಗೆ ಕಾಣುವ ದೇವನ 
ಬದಲಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಜಲಾವಣೆ ನಾಣ್ಯದಂತಹ ದೇವ ಬಂದಿದ್ದಾನೆ. ಬಂಧನದ 

ನೆ ಬೆಳೆದಂತೆ, ಮೋಕ್ಸ್ಬದ ಕಲ್ಪನೆ ಕಳೆಯುತ್ತಲಿದೆ. ಬಂಧನದ ಸ್ವರೂಪ 
ಗೊತ್ತಿದ್ದರಲ್ಲವೆ ಮೋಕ್ಸ್ಸ ದ ವಿಚಾರ ಮೂರ್ತಿಗೊಳ್ಳುವುದು ? ಆಶ್ಚರ್ಯದ 
ಮಾತೆಂದರೆ, ಅಂದಿನ ಕುರುಡು ನ ನಂಬುಗೆ, ಇಂದಿನ ಷಂ ಶಾಸ್ತ್ರ ಜ್‌ ಸೃಷ್ಟಿ- 
ವಿಘಾತುಕ ಸಂಪ್ರದಾಯ, ಇಂದಿನ ಬುದ್ದಿಯ ನಿರ್ಣಯನಿರ್ಬಲತೆ-- ಇದೆಲ್ಲ 
ಹಿಂದಿನಿಂದ ನಡೆದು ಬಂದುದು, ಹಿರಿಯರಿಂದ ನಡೆದುಬಂದುದು ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆ ಇದೆ. 
ಹೀಗೆ ತಿಳಿಯುವುದು ಅಜ್ಜಾ ನವಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ; ಉಜ್ವಲಪರಂಪರೆಗೆ ದ್ರೋಹ ಎಂಬುದು 
ಕೆಲವೊಂದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸಂಗತಿಗಳನ್ನ ರಿತ ಮೇಲೆ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದು. ಸಂಕೋಲೆ 
ಬಿಗಿದಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ, ಸಾಹಸದ ಕಲ್ಪನೆಯೆ ಇದ್ದಿಲ್ಲ ಎಂಬರ್ಥ 
ವಲ್ಲ. ಎಷ್ಟೋ ಸಲ ಸಂಕೋಲೆ ಇದೆ ಎಂಬ ನಿಮಿತ್ಕವಾಗಿಯೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ 
ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡುವುದು, ಅದನ್ನು ಹರಿದೊಗೆವಾಗ ಸಾಹಸದ ಸ್ಫುರಣವಾಗುವುದು, 
ಹಿಂದಣ ಕಾಲದ 1 ಸೃಷ್ಟಿ ಸಂಕೋಲೆ ಎ೦ಬಷ್ಟ ಕ್ಕೆ ನಿರ್ವಿಣ್ಣತೆ ಬಂದಿ 
ರಲಿಲ್ಲ. 

ತ 
ಈ ವಿಷಯವಾಗಿ ತತ್ತ್ವವೇತ್ತರಾದ ಡಾಕ್ಟರ ರಾಧಾಕೃಷ್ಣನ್‌ ಇವರ 

ಒಂದು ಅಭಿಪ್ರಾಯವು ಬಹಳೇ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿದೆ ಮತ್ತು ಸಯುಕ್ತಿಕವಾಗಿದೆ. 
ಹಿಂದಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮಾನವನು ಮಾನಹೀನತೆಯ ಶಿಘಾರಸಪತ್ರವನ್ನು ಇಂದಿನಂತೆ 
ಸ್ವಸಂತೋಷದಿಂದ ಪಡೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ, ಪಡೆಯುವುದೂ ಶಕ್ಯವೆ ಇದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಅವರು ಈ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ ;-- 

" 116 8600817 01 1116, (136 776೩1(3 01 ೧೩£0೯೩1165001065, 176 1066073 
₹013 77೦೫77, 126 660೩001767 (701% 116 ೦೩7೦5 01 620906006, ೩೧6 (16 
೩56706 ೦18 ೩ ೯೩/773005 01೩೦೬೦೩! 1706865 5617701೩666 16 1116168 
1116 08 1761೩, ೫71( ಟಿ26 70501: 11೩ ೫76 076 1೯027 176 0681771೧ 5 
೦( 11956087 ೩/0 1770೩60106 ೦8 50181, ೩ 1076 ೦8 17156018 ೩೧6 ೩ 
[೩55108 108 ಟಿ26 5೩16 ೧017501ಟ ೦1 (೧6 72170.* 

" ಜೀವಕ್ಕೆ ಸುರಕ್ಷ ತತೆ, ನಿಸರ್ಗದ ಅಪಾರ ಸಂಪತ್ತು ತ್ರಾಸ-ತೊಂದರೆಗಳ 

ಅಭಾವ ಇಲ್ಲವೆ ಆ ಅಲಕ್ಸ್ಟ್ಯ, ಮತ್ತು ಆಸೆಗೊತ್ತಾಯಪಡಿಸುವ ವ್ಯವಹಾರವಿಲ್ಲ; 


ಕ 1061 71110500177 301. 3, ೧. 22, 
೩೦-೨-೪೫೭೦ 


೨೩೪ ಅರ್ಜುನ- ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಇದಕಾಗಿ ಮೇಲ್ಮಟ್ಟಿ ನ ಬೇವನದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಕುತೂಹಲ, ಜ್ಞಾನ 
ಕಠ್ವುಗಿ ಹಂಬಲ ಮತ್ತು ಧೀರವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ತವಕ--ಇದೇ ಎಂದಿನಿಂದಲೂ 
ಕಂಡುಬರುವುದು. ' 


ಸಮಾಜಸಂಸ್ಕೃೃತಿ ಹೀಗಿರುವಲ್ಲಿ ಒಂಧನವೆಂದರೆ ಕೈ ಕಟ್ಟಿದುದು, ಮೋಕ್ಷವೆಂದರೆ 
ಕಾಲಿಗೆ ಬುದಿ ಸಹೇಳುವುದು ಎಂಬ ಅರ್ಥ ಎಂದಾದರೂ ಇರಚಣೆು ದೆ? 


ಹ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ನೋಡೋಣ. ಅನುಭವದ 
ಪ್ರಪಂಚವು ಸತ್ಯಸ್ತರೂಪದ್ಧಲ್ಲ ಎಂದು ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ ಅಭಿಪ್ರಾಯ. ಇಂದ್ರಿಯ 
ಗಳಿಂದ ದೊರೆತ ಜ್ದಾ ಶನವನ್ನು ನಂಬಲಾಗದು. ಅದರಂತೆಯೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜ್ಞ್ಯಾನ 
ವನ್ನೂ ನಂಬಲಾಗದು. ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಇಂದ್ರಿಯಾತೀತವಾಗಿರಬೇಕು ಮತ್ತು 
ಅನೇಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಸತ್ಯವೆನಿಸಬೇಕು. ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿ 
ಉಪನಿಷತ್ಯಾರರು ವ್ಯವಹಾರವು (ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದು ಇಂದ್ರಿಯಜನ್ಯವಾಗಿದೆ ) 
ಬಂಧನ ಎಂದರು, ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜೀವನಸಂಬಂಧ ಅಸತ್ಯ ( ಯಾಕೆಂದರೆ ಇದು 
ಅದೊಂದೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅನುಭವವೆನಿಸುವುದು) ಎಂದರು, ಆದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅಸತ್ಯದ ಬಂಧನದಲ್ಲಿರಿಸಿ ಈ ಖಷಿಗಳು ಸೈಬಿಡಲಿಲ್ಲ. ಅಸತ್ಯವಿದೆ ಎಂಬ ಮಾತಿ 
ಗಾಗಿ ಸತ್ಯವೂ ಇರಲೇಬೇಕೆಂದೂ, ಬಂಧನವಿದ್ದುದಕ್ಕಾಗಿ ಮೋಕ್ಚ್ಟವೂ ಇದೆ 
ಎಂದೂ ಇವರು ಹಟತೊಟ್ಟರಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ, ಆ ಸತ್ಯದ ಆಳವನ್ನು ಅರಿಯುವ ಮತ್ತು 
ಆ ಮೋಕ್ಸ್ಸದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕುವ ಸಾಹಸವನೈ್ಳು ಮಾಡಿದರು. ವ್ಯವಹಾ 
ರವು ಬಂಧನ ಜೀವನಸಂಬಂಧ ಅಸತ್ಯ ಅದಕಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಜೀವನ- 
ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕೆಂದು ಅವರು ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡಲಿಲ್ಲ. ಇದಲ್ಲವೆ 
ಸಯುಕ್ಕಿಕ ವಿಚಾರಸರಣಿ? ಅಸತ್ಯವು ಒಂಧನವಾದಾಗ, ಸತ್ಯವು ಮೋಕ್ಸ ವೆನಿಸು 
ವುಡು. ಅದಕಾಗಿ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ ಜೀವನಸಂಬಂಧಗಳನ್ನೂ ಸತ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿಂದ ಸಾಗಿಸಿದರೆ ಅದುವೆ ಮೋಕ್ಟ ಎಂದು ಇವರು ಸಾರಿದರು. ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದು ಹೊರಜಗತ್ತು . ಇಂದ್ರಿಯಕ್ಕೆ ಅತೀತವಾದುದು ಒಳಜಗತ್ತು, 
ಮಾನವನು ತನ್ನ ಅಂತರ್ಗತವನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಮುಂದೆ ಅದೆ ಸತ್ಯ ಅದು 
ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿಯೂ ಒಂದೇ ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಂಡರೆ ಅವನಿಗೆ ಮೋಕ್ಷ ದೊರೆಶಂತೆಯೆ. 
ಅನ್ಯರನ್ನು ಅರಿತರೆ ತನ್ನನ್ನು ಅರಿತಂತೆ, ತನ್ನನ್ನು ತಾನರಿಯುವುದೆ ತನ್ನ 
ಮೋಕ್ಟ್ಟ ಸ್ವಾರ್ಥಬಿಟ್ಟ ಜ್‌ ಮೋಕ್ಷ. ವ! ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳು 
ಮೋಕ್ಸ ವೆಂದರೆ ಜೀವನದ ಏಕಾಗ್ರತೆ (1010085107) ಎಂದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡು 
ತ್ಮಾರೆ. 


ಉಪನಿಷತ್ಮುಗಳಲ್ಲಿಯಂತೆ ಸಾಂಖ್ಯಮತದಲ್ಲೂ ಮೋಕ್ಸದ ಕಲ್ಪನೆ ಮತ್ತು 
ಸೃಷ್ಟಿಯ ಬಂಧನೆ ಇವುಗಳ ವಿಷಯವಾಗಿ ಉತ್ತೇಜಕವಾದ್ಕ ಉದಾತ್ತವಾದ 


ನೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೨೫ 


ವಿಚಾರಸರಣಿ ಇದೆ... ಕೆಳಗೆ ಕಾಣಿಸಿದ ಮೂರು ಕಾರಿಕೆಗಳಿಂದ * ಈ ವಿಚಾರ” 
ಸರಣಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುವುದುದು. 


ದೃಷ್ಟಾ ಮಯೇತ್ಕುಸೇಕ್ಷಕ ಏಕೋ ದೃಷ್ಟಾಹಮಿತ್ಯುಪರಮತ್ಶ್ಕೇಕಾ | 
ಸತಿ ಸಂಯೋಗೇಂಪಿ ತಯೋಃ ಪ್ರಯೋಜನಂ ನಾಸ್ತಿ ಸರ್ಗಸ್ಯ ॥ 
ಸಮೃಗ್‌ ಜ್ಞಾ ನಾಧಿಗಮಾದ್‌ ಧರ್ಮಾದೀನಾಮಕಾರಣಪ್ರಾಪ್ತ್‌ | 
ತಿಷ್ಕತಿ ಸಂಸ್ಕಾರವಶಾಚ್ಚಕೃಭ್ರಮವದ್‌ ಧೃೃತಶರೀರಃ | 
ಪ್ರಾಪ್ತೇ ಶರೀರಭೇದೇ ಚರಿತಾರ್ಥತ್ವಾತ* ಪ್ರಧಾನವಿನಿವೃತ್ತಾ | 
ಐಕಾಂತಿಕಮಾತೃಂತಿಕಮುಭಯಂ ಕೈವಳ್ಳಾನಾಸ್ಟೋತಿ || 
( ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕಾ ೬೬-೬೮ ) 


" ಈಕೆಯನ್ನು ನೋಡಿದೆ ನಾನು ಎಂದು ಒಬ ನು ( ಪುರುಷನು), ನಾನು 
ಆ ನೀಡಲ್ಲ ಟ್ಟೆ ಎಂದು ಈಕೆಯು (ಪ ಪ್ರಕ್ಸೃತಿಯು )-ಹೀಗೆ ಇಬ್ಬ ರಲ್ಲೂ 
ಪರಮ ( ಶಾಂತಿ) ಸೀಸ ತ್ರಿ ಅವರವರ ಸಂಯೋಗ ಹಾಗೆಯೆ ಇದ್ದರೂ 
ಸ್ಟ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಕಾರಣ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 
" ಸರಿಯಾದ ಜ್ಞಾನವಾದ ತರುವಾಯ ನೀತಿ-ನಡತೆಗಳ ಕಾರಣವೆ ಅಲ್ಲದಂತಾ 
ಗುವುದು. ಆದರೂ ಕುಂಬಾರನ ಚಕ್ರವು ಕೆಲಹೊತ್ತು ( ಕೆಲಸ ಮುಗಿದ 
ಮೇಲೂ ಸುತ್ತಿನ ಆವೇಶದಿಂದ) ಹಾಗೆಯೆ ತಿರುಗುತ್ತಿರುವಂತೆ ಶರೀರ 
ದೊಡನೆಯೆ ಪುರುಷನು ವ್ಯವಹರಿಸುತ್ತಿರುವನು. 
" ಕೊನೆಗೆ ಧೆ ಯಸಿದ್ದಿಯಾದ ಮೇಲೆ ಪ್ರಕೃತಿಯು ಮರಳುವುದು, ಆಗ 
ಕೊನೆಯ ಸಿದ್ಧಿ ಯಾದ ಕೈವಲ್ಯ ವು ಆ (| ಶ್ರ 
ಸಾಂಪ್ರ ದಾಯಿಕ ಮತ್ತು, ಪಾರಭಾಷಿ ಕ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಬದಿಗೆ ಸರಿಸಿ ನೋಡಿ 
ದರೆ ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗದ ಮೋಕ್ಟ್ಸ ದ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ನಿರಾಶಾವಾದಕ್ಕೆ ಯಾವ 


ತೆ ವೇದಾಂತಮಾರ್ಗಕ್ಕಿಂತಲೂ ಪ್ರಾಚೀನವೆನಬಹುದಾದ ಸಾಂಖ್ಯಮಾರ್ಗದ ತತ್ತ್ವ 
ಜ್ಞಾನವು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬಹುಕಾಲ ರೂಢವಾಗಿದ್ದಿತು. ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಜಡವಾದ ಫ ಪ್ರ ಕೃತಿಯೆ ಮೂಲ; 
ವ್ಕ ವಹಾರಕ್ಕೆ ಚೇತನಾತ್ಮಕವಾದ ಪುರುಷನ ಪ್ರ ಕೃ ತಿಯೊಡನೆ ಸೇಸಿ ಮೂಲ; 

ಕೃತಿ ಜ್‌ ಪುರುಷ ಅಸಂಖ್ಯ ; ಪ್ರಕೃತಿ ಟೀ ಪುರುಷ ನಿಷ್ಠಿ)೨ಯ; ಪ ಪ್ರಕೃತಿ- 
ಸ ಮಿಲನವು ಸತ್ಯ ವಾದುದಲ್ಲ; ಒಂದನ್ನೊ ೦ದು ಅರಿತು ಪರಸ್ಪ ರ ದೂರಾದರೆ ಸೊಸಿ 
ಈ ತತ್ತ ಪಗಳು ಜು ತಾಜಾಂತ ಪ್ರಚಾರಪಡೆದುದಕ್ಕಾ ಗಿ ವ್ರ ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ ಕೌಾಪಫಿಲ 
ಸಾಂಖ್ಯ ಎಂದೂ ಹೆಸರಿದೆ, ಕ್ರಿ. ಶ, ೧೧೨ನೆಯ ಶತಮಾನಗಳ ತೆಸಾಂಗಿ ಬಾಳಿದ 
ಈಶ್ವ ರಕ್ತ ಷ್ಣ ನೆಂಬುವನು ಸಾಂಖ್ಯಮತದ ಮೂಲತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ೭೦ ಕಾರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿಸಿ 
ದ್ರಾ ನೆ ತೆ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಆರ್ಯಾಜಾತಿಯ ನೃ ತ್ತ್ತದ ಹೆಸರು), 


೨೩೬ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ ಹಃ 


ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಆಸ್ಪದವಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟೇಕೆ ? ಪ್ರಕೃತಿಪುರುಷರಲ್ಲಿ ಪರಸ್ಪರ ಉಪರಮ 
ಉಂಟಾದರೂ ವ್ಯವಹಾರ ಹಾಗೆಯೆ ನಡೆಯುವುದು, ಆದರೆ ಯಾವ ನಿಬಂಧನೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ( ಆಸೆ-ಉದ್ದಿಶ್ಯಗಳ ಬಂಧನವಿಲ್ಲದೆ) ನಡೆಯ. ವುದು ಎಂದು ಹೇಳಿದೆ. 
ಮೋಕ್ಟ ವು ಕೊನೆಗೆ ಸಿದ್ಧಿ ಎನಿಸಿದೆ; ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವುದರಿಂದಾ 
ಗಳಿ ತಪ್ಪಿ ಸುವ ಹವಣಿಕೆಯಿಂದಾಗಲಿ ಮೋಕ ತೊ ಸ್ಟರೂಪ ಒರುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಕೃ 
ತಿಗೆ ಮಾಯೆ ಬಿಟ್ಟು, ಪುರುಷನಿಗೆ ಮೋಹ ತಪ್ಪಿ, ಪ್ಲೇಮದ ದಂಪತಿಗಳ ಮುಪ್ಪಿನ 
ವೈವಾಹಿಕ ಚೀವನದಕಕ8 ಅವಸ್ಥೈ ಮೋಕ್ಷ. ಪ್ರೇಮ ಒಲಿತಿದೆ, ಬಲೆಯಾಗಿಲ್ಲ; 
ಹೃದಯ ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ, ವಿಷಯಾಸಕ್ತವಾಗಿಲ್ಲ; ದೇಹ ಬೇರೆ, ಜೀವನ ಒಂದು ; 
ಪಶಸ್ಪ ರರ ಜ್ಞಾನ ಬೆಳೆದಂತೆ, ಮೋಹ ಕಳೆದು, ಸ್ನೇಹ ಬೆಳೆದು ಜೀವನವೆ . ಒಂದಾ 
ವಂತಹ ಅವಸ್ಥೆ ಮೋಕ್ಸ. ಪ್ರಕೃತಿಯು ನರ್ತಕಿ, ಪುರುಷನು ಪ್ರೇಕ್ಟಕ 
ಎಂದು ಸಾಂಖ್ಯಕಾರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕೊಟ್ಟಿ ತಮೆ ನಾವು ಸೂಚಿಸುವ ಅರ್ಥಕ್ಕೆ 
ಉಚಿತವಾದ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಾಗಿದೆ. 

ವೇದಾಂತವನ್ನಾ ಗಲಿ ಸಾಂಖ್ಯವನ್ನಾಗಲಿ ಕೆಲಹೊತ್ತು ಬಿಟ್ಟಿ ಶ್ರ ಬಿಡೋಣ. 
ವೈದಿಕ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ವಿರುದ್ದ ಅಸಂತೋಷವನ್ನಾ ಗಲಿ ಒಂಡನ್ನಾಗಲಿ ಎಬ್ಬಿ ಸಿದ 
ಜೈನ ಮತ್ತು ಬೌದ್ಧ ಪಂಥಗಳನ್ನು ನೋರೋಣ. ಜೈನಮತಕ್ಕ ನುರಿಸಿ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಅನುಭವವು ಸಾಪೇಕ್ಸ ವಾಗಿದೆ. ಸಾಪೇಕ್ಟತ್ವದ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಸುಖ-ದುಃಖ, ಸತ್ಯ-ಅಸತ್ಯ ಏಂಬ ಅನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕ ಚ್ಹಾ 'ಪ್ಪಿದ್ದಲ್ಲ ಪ 
ಅನಿಶ್ಚ ಯಾತ್ಮಕ ಜ್ಞಾನವು ಯಾವಾಗಲೂ ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣ; ಅದರಂತೆಯೆ 
ದೈಹಿಕ ಅವಯವಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿ ದೊರಕುವ ಅನುಭವವು ( ಮತಿ, ಶ್ರುತಿ, 
ಅವಧಿ ಎಂದ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಅನುಭವಗಳಿಗೆ ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಶಬ್ದಗಳು) ಪ್ರತ್ಯಕೃ ವಲ್ಲ 
ಎಂದರೆ ಸತ್ಯವಲ್ಲ, ಜ್ಞ್ಯಾನವಲ್ಲ, ಅದಕಾಗಿ ದೈಹಿಕ ಅವಯವಗಳನ್ನು ವೀರಿ 
ನಿಶ್ಚಯಾತ್ಮಕ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಪಡೆಯುವುದೆ ಜೈನ ಪಂಥದಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಟ ವೆನಿಸುವುದು. 
ದೈಹಿಕ ಬ್‌ ವಗಳನ್ನು ಸಸ ಆಚಾರವನ್ನು ಶುದ್ಧ ವಾಗಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳು 
ವುದು. ಅರ್ಥಾತ್‌ "ಕೇವಲ ಜ್ಞ್ಯಾನ ನ'ಕ್ರೈ ಸದಾಚಾರಷು. ಒಂದು "ಮುಖ್ಯ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಸದಾಚಾರದಿಂದ ನಿಶ್ಚ ಯಾತ್ಮ ಕವಾದ "ಕೇವಲ'ವನ್ನು ಅರಿಯು 
ವುದೆ ಮೋಕ್ಸು. ಜೈನರಿಗೆ ಮೋಕ್ಟ್ಟು ವೆಂದರೆ 1೫೬0 ಬಿಡುಗಡೆ, ಜೀವನ ದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಯಲ್ಲ ಎಂದು ತಾತ್ಮಿ ಕರು. ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಡುತ್ತಾರೆ. ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯವು 
ನಿಜವಿದ್ದುದಾದರೆ ಜೈನರ ದನ್ಟಿಯಲ್ಲೂ ಮೋಕ್ಫ್ಸು ಎಂಬುದು ಜೀವನವನ್ನು, 
ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ಸಮರಸ ಗೊಳಿಸುವ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಾಗಿತ್ತಲ್ಲ ಲದೆ ಜೀವನವನ್ನು 
ಹಳಿಯ ಲು ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಆದರ್ಶಥದ್ಯೇಯ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ. 

ನಿಜವಾಗಿ ನೋಡಿದರೆ : ಬೌದ್ಧಮತದಲ್ಲಿ ನಾವು ನಿಷ್ಟ ಯೋಜಕವಾದ 
ನೋಕ್ಸ ಲ್ನ ಸನೆಯನ್ನು ಕಾಣಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಯಾಕೆಂದರೆ ಬುದ್ಧನ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩೭ 


ಜಗತ್ತು ಣಿಕ, ಜಗತ್ತು ದು೩ಖಮಯ ಎಂಬ ಮಾತಿಗೇ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯವಿದೆ, 
ಹೀರಿರುವಾಗಿ ಮೋಕ್ಟ ದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿ ಜೀವನವನ ಠಿ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವುದು 
ಈ ಪಂಥಕ್ಕೆ ಸಹಜಮೆಸೂ . ಜೈನರಂತೆ ಬೌದ್ದ ಚ ಮೋಕ್ಷ ಕಲ್ಪನೆಗೆ 
"ನಿರ್ವಾಣ' ಎಂಬ ಹೆಸರನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿ ದ್ದಾ ಹ ್‌ ಎ೦ದರೆ "ನಂದುವುದು'; 
ಜ್ವಾಲೆ ನಂದುವಂತೆ ಒಳಗಣ ೭ ಜೀವನಜ್ಞಾಲೆ- ಆಸೆ-ತೃಷ್ಣ್ವಾ ( ಪಾಲಿಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ, 
ತಣ್ಣ್ವಾ) ನಂದಿದರೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ದು8ಖವು ಜಾರುವುದು ; ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿಯ 
ದುಃಖವು ( ಇದು ಎಂದಿಗೂ ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ ಎಂದರೂ) ನಮ್ಮನ್ನು ಗತಿಗೇಡು-ಮತಿ 
ಗೇಡು ಮಾಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ; ಯಾಕೆಂದರೆ, ಈ ದುಃಖಕ್ಕೆ "ಸಮುದಾಂತೆ, ' ಕಾರಣ 
ಒಂದಿದೆ, ಈ ಕಾರಣವನ್ನು ನಮ್ಮ ವಶ( ನಿರೋಧ) ದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಶಕ್ಕವಿದೆ; 
ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ ಮಾರ್ಗವೂ ಒಂದಿದೆ. ದುಃಖಕ್ಕೆ ಸೋತಾಗಲಿ ದುಃಖವನ್ನು 
ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ಹೇಡಿತನವಾಗಲಿ ನಿರ್ವಾಣದ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಕಾರಣೀಭೂತ 
ವಾಗಿಲ್ಲ; ಆ ದುಃಖವನ್ನು ಅರಿತು ನುರಿತು ಅದನ್ನು ಸೋಲಿಸಲೇಬೇಕೆಂಬ ಹುಮ್ಮಸ 
ವಿದೆ ಈ ನಿರ್ವಾಣ ಕಲ್ಪನೆಯ ತಳಹದಿಯಲ್ಲಿ. ಅದಕಾಗಿಯೆ ಅಜ್ಞಾನದಿಂದ 
ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ ನ್ನ ಸು ವ ವಿಚಾರಕ್ಕಿಂತ ಜಾ ಶನಕ್ಕಾಗಿ ಇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು 
 ಸೊಬಿಸುವುದು ಬೌದ್ಧಮತದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಸತ್ತ ಎದ ತತ್ತ್ವ ಎವಾಗಿದೆ. 


ಷಿ 

ಮೇಲಿನ ದೃಷ್ಟಾಂತಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವುದಗತ್ಯವಿಲ್ಲ. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ರೂಢವಾದ 
ಎಲ್ಲ ತತ್ತ್ವ್ರಗಳೂ ಮೋಕ್ಟು ಇಲ್ಲವೆ ನಿರ್ವಾಣ ಎಂಬುದರ ಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಏಕಾಭಿ 
ಪ್ರಾ)ಯವಾಗಿದ್ದುವೆನಬಹುದು ; ಇದಲ್ಲದೆ ಆ ಅಭಿಪ್ರಾಯದ ಮೇರೆಗೆ "ಮೋಕ್ಸ್ಸ' 
ಎ೦ಬುದು ಗತಿಸಿದ ಜೀವನವನ್ನು ಹಳಿಯುವುದಕ್ಕಿ೦ಂತ ನಡೆದ ಜೀವನವನ್ನು ಬೆಳೆ 
ಸುವುದಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚು ನಿಕಟವಾಗಿ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದಿತು. ಜನ್ಮ-ಮರಣ- ಪ್ರತರ್ಚನ್ನ 
ಎ೦ಬ ಸುತ್ತು ಸರಪಳಿಯ ಬಂಧವನ್ನು ಎಲ್ಲ ಮತಗಳೂ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೇ ನಡೆದಿವೆ. 
ಆ ಕಾರಣನಾಗಿ. ಇವೆಲ್ಲ ಮತಗಳಲ್ಲೂ ಮೋಕ್ಟ ದ ಕಲ್ಪನೆ ತ ಸಂಸ್ಕಾರ 
ಕ್ವೆಯೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಿಷಯ ವಾಗಿದೆ. ನೀತಿ ನಡತೆ)" ಯನ್ನು ಸುಧಾರಿಸಿದರೆ 
ನಿಯಮ ( ಜನ್ಮ) ಬಂಧ ಎಂಬ ವಿಚಾರದಿಂದ ಪ)ತಿಯೊಂದು ಪಂಥವೂ ನೀತಿಯ 
ರಾತಿ:ವಿವರಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಲಿದೆ-- ನೀತಿ ಸರಿಯಾದರೆ ಮೋಕ್ಸ ಎಂದೂ ಹೇಳು 
ತ್ಕಳಿದೆ. .. ಇದರರ್ಥವೇನು? ಮೋಕ್ಸ ವೆಂಬುದು ಭೂಲೋಕದಲ್ಲಿಯೆ ಇದೆ, 
ಮಾನವನ ನೀತಿಯನ್ನು ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಮಾನವ-ಮಾನವರ ಸಂಬಂಧ 
ಹೆಚ್ಚು ಸಹಕಾರಿಯಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ--ಎಂದಲ್ಲವೆ? ಮೋಕ್ಕವು ಕೊನೆಯ ಧ್ಲೇಯ 
ಬ೦ದು ತೋರಿದರೂ, ನೀತಿ (ನಡತೆ)ಗೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿ ಮೋಕ್ಷ ಸಿದ್ಧಿಯಲ್ಲ, 
ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಎಂಬ ಮಾತೇ ಹೆಚ್ಚು ಸಯುಕ್ಕಿಕವೆನಿಸುವುದು. ಎಲ್ಲವೂ 
ಕ್ಪ್ಟಣಿಕ ಇಲ್ಲವೆ ನಾಶವಂತ ಎಂಬ ಬೌದ್ಯ ಮತು, ಜೈನ ತರ್ಕಕ್ಯನು ಸರಿಸಿದರೆ 


ತ್ರ ಆ 
ಡೆ 


5೩೮ ಅಜ್ಜನ. ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಕ್‌ ಮೋಕ್ಬು ( ನಿರ್ವಾಣ)ವು ಕೊನೆಯ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಇ ಎನಿಸದು. ಅದ 
ರತಿತೆಯೆ' ವೇದಾಂತ- ಸಾಂಖ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಟ ದಿಂದ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ತಪ್ಪಿತೆನುವಾಗ 
ಮುಂದೆ ಹುಟು ವುದೆ ಇಲ್ಲ ಅಥವಾ ವ್ಯವಹಾರವೆ ಇಲ್ಲ, ಎಂಬರ್ಥವಲ್ಲ. ಹುಟ್ಟಿ ಲೇ 
ಬೇಕಾದುದಕ್ಕೆ `ಿಎರಾದ: ಬಂಧನವಾದ ಕರ್ಮವು ನಾಶಹೊಂದುವುದು ; 
ಆದರೂ ವ್ಯವಿಹಾರವಿದೆ, ಜನ್ಮವಿದೆ - ಬಂಧನಮಾತ್ರವಿಲ್ಲ, ಅಂತೂ ಮೋಕ್ಷ 
ಎಂಬುದು 1... ೩10 "ಮುನ್ನೋಟಿ'ವೆ ಆಗಿದೆ ಎನಬಹುದು: 
ಇನ್ನು ಪ್ರಸ್ಮುತವಾದ ಗೀತೆಯನ್ನೆ ನೋಡೋಣ. ಒಂದು ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಯನ್ಫೊ: ಪರಂಪ ಕೆಯನ್ನೂ ಹೊಂಡಿಕೂಿಕಿ ಗೀತಾಗ್ರಂಥವು ನಡೆದಿದೆ ೫% 
ಇದುವರೆಗೆ ಆ ಪರ ೦ಪರೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸಿದೆವು. ಆ ಪರಂಪರೆಗನುಸರಿಸಿ ಗೀತೆ 
ಯಲ್ಲೂ " ಮೋಕ್ಟ್ಟ' ಕಲ್ಪನೆಯ ವಿವೇಚನೆ ಇದೆ. ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಉತ್ತರ 
ಕೊಡುವಾಗ "ಮೋಕ್ಟೃ 'ದ ಸಂಬಂಧ ತಗಲುವುದೆ ಎಂದು ಯಾರಾದರೂ ಸಂಶಯ 
ಪಡಬಹುದು. ವಿನ ದ ತ್ಮೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ತತ್ತ್ವತಃ ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ ಎಂಬು 
ದನ್ನು ನಾವು ಸಾಕಷ್ಟಾಗಿ ಕೋಟಿ: ವೆ. ವಾನವನಿಗೆ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಇಕ್ಕ ಟ್ರಿ ನ 
ಸಗಳ ಯಾವ “ಮುಟ್ಟಿ ಲಿನಲ್ಲೂ ಬರಬಹುದಾಗಿದೆ. ಅನುಭವ- ಅನುಭವ 
ಗಳಲ್ಲಿ, ಅನುಕೂಅತೆ- .ಅನುಕೂಂತೆಗಳಲ್ಲಿ, ಬುದ್ಧಿ-ಬುದ್ಧಿಗಳಲ್ಲಿ, ಶಾಸ್ತ್ರ-ಶಾಸ್ತ್ರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿರೋಧ ಕಂಡುಬಂದಾಗ ಮಾನವನ ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ತಡೆಯುಂಟಾಗುವುದು. 
ಇಂತಹ ವಿರೋಧನ್ರ ಸಹಜವಾದುದು ಮತ್ತು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ ಬರುವಂತಹದು 
ಎಂಬ ಮಾತಿಗಾಗಿ ವಾನವನು ಅಸಹಾಯನಾಗಬೇಕೆ, ಇಲ್ಲವೆ ಜೀವನಕ್ಕಾಗಿಯೆ 
ಅಸಹನೆಯನ್ನು ತಾಳಬೇಕೆ ? ಇದಲ್ಲದೆ ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಕೆಲಸಕ್ಕಾಗಿ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೊಂದಿದೆ. ಮೊದಲೇ ಅಸಹಾಯನಾದಕಗ ಇಲ್ಲವೆ ಅಸಹನೆಯನ್ನು 
ತಾಳಿದಾಗ ಮೇಲೆ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯೊಂದನ್ನು ಹೇರುವುದೆಂದರೆ. ಜೀವನವು ಬರಿಯ 
ಬಿಗಿದಿಡುವ ಬಂಧನ ಎಏನಬಹುದು ; ಬೂಧ ಸಹಜವಾದುದಾದರೆ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಬೆಳೆವಣಿಗೆಯೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದೂ ಹೇಳಬಹುದು. ಇದೇ ಅರ್ಜುನನ ಸಂದೇಹ 
ಗಳಲ್ಲಿ ಅಡಕವಾದ ತೊಡಕಿನ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಪ ಪ್ರಶ್ನೆ, ಇಂತಹ ಪ್ರಶ್ನೆ ಗೆ ಉತ್ತ ರವನ್ನು 
`ಕೊತವಾಗ, ಮಾನವನಿಗೆ ಬೆಳೆವಣಿಗೆ ಸಹಜವಿದೆ ಮತ್ತು ಶಕ ವಜೆ, ಜೀವನ ನವು 
ಬಂಧನ ಎಂಬುದು ಅರಿಯದವನ ಪ್ರಶ್ನೆ, ಅರಿತರೆ ಆ ಚಿವಕರಂನ ಬಿಡುಗಡೆ 
( ಮೋಕ್ಟ್ಸ) ಇದೆ, ಮೋಕ್ಸವಿದೆ ಎಂದೇ ಬೆಳೆವಣಿಗೆ ಶಕ್ಕವಿದೆ ಎಂದು ಸಮಗೈವಾಗಿ 
ಕೃಷ್ಣನು ಉತ್ತರವನ್ನು ಕೊಡುತ್ಮಾನೆ. 


ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಸದ ಕಲ್ಪನೆ ನಾವು ಸೂಚಿಸಿದಂತೆಯೆ ಇದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದಷ್ಟು ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಉದಾಹರಿಸಬಹುದು. ಇಡಿಯ ಚರ್ಚೆಯ 
ಸಮಾರೋಪಣವನ್ನೊಳಗೆೊಂಡ ಕೊನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಕೊನೆಗೆ ಇರುವ 
ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನೋಡಬಹುದು ;-- 


ಹಾ ಗ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೩೯ 


ಬುದ್ಧ್ಧಾ ವಿಶುದ್ಧಯಾ ಯುಕ್ತೋ ಧೃತ್ಯಾತ್ಮಾನಂ ನಿಯಮ್ಯ ಚ | 
ಶಬ್ದಾದೀನ್‌" ವಿಷಯಾನ" ತೃಕ್ತ್ವಾ ಠಾಗದ್ವೇಷೌ ವ್ರ್ಯದಸ್ಯ ಚ ॥ 
ನಿವಿಕ್ತಸೇನೀ1ಲಘ್ವಾಶೀ ಯತವಾಕ್ಕಾಯವರಾನಸ; 
ಧ್ಯಾನಯೋಗಪರೋ ಠಥಿತ್ಯಂ ವೈರಾಗ್ಯಂ ಸಮುಪಾಶ್ರಿತಃ | 
ಅಹಂಕಾರಂ ಬಲಂ ದರ್ಪಂ ಕಾಮಂ ಕ್ರೋಧಂ ಪರಿಗ್ರಹಂ 
ನಿಮುಚ್ಕ ನಿರ್ಮವು8 ಶಾಂತೋ ಬ ಹ್ಮಭೂಯಾಯ ಕಲ್ಪತೇ ॥ 

( ೧೮.೫೧-೫೩) 
ತನ್ನನು 1 ತಾನು ತಡೆಯುವಂತೆ ಸ್ಥಿರವಾದ ಮತ್ತು ತಿಳಿಯಾದ ಬುದ್ದಿ ; 
ಹೊರಗಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನೂ ಅವುಗಳಿಗಾಗಿ ಮೋಹಮತ್ಸರವನ್ನೂ ಬಿಡುವುದು ; 
ಏಕಾಗ್ರನಾಗಿ, ಇಚ್ಛಾನಿಚ್ಛೆಗಳನ್ನು ಕಡಿಮೆಮಾಡಿದವನಾಗಿ (ಲಘುಆಶೀಃ ), 
ಮಾತು-ಮೈ-ಮನಗಳನ್ನು ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ; ಬೇರೆ ಇಚ್ಛೆ ಇಲ್ಲ 
ದಾಗಿ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿರುವುದು ಕ ಕೊಬ್ಬು-ಕಸುವು-ಹೆಮ್ಮೆ-ಹಂಬಲ-ಕೋಪ-ೈೈ 
ಹಗುರು ಇವಗಳನ್ನೆ ಲ್ಲ-- ಒಟ್ಟು " ತಾನು ' ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನೆ -- ಬಿಟ್ಟು 
ಬಿಡುವುದು; ಇದೇ ಕೊನೆಯ ಸಿದ್ದಿ ( ಬ್ರಹ್ಮ ಭೂಯ, ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿತಿ, 
ಮೋಕ್ಟ್ಚ್ಸ).' 


ತ 


ಅಥವಾ; ಇದನ್ಕೆ ಮುಂಚಿನ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿಯ ಪ ಮಾತೆನ್ನು ನೋಡಬಹುದು 


ತದಿತ್ಯನಭಿಸಂಧಾಯ ಫಲಂ ಯಜ್ಞ ತಪಃಕ್ರಿಯಾ। | 
ದಾನಕ್ರಿಯಾಶ್ಚ ನಿವಿಧಾಃ ಕ್ರಿಯಂತೇ ಮೋಕ್ಷಕಾಂಕ್ಷಿಭಿಃ | ( ೧೭-೨೫) 


" ಮೋತ್ಸವನ್ನು ಬಯಸುವವರು " ತತ್‌? (ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅದೇ, ಒಂದೇ) 
ಎ೦ಬ ಭಾವನೆಯಿಂದ, ಫಲವನ್ನು ಬಯಸದೆ ಯಜ್ಞ-ದಾನ-ತಪಸ್ಸು ಮೊದ 
ಲಾದುವುಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವರು. ' 


ಮೋಕ್ಟವನ್ನು ಬಣ್ಣಿಸುವಾಗ, ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಅರ್ಹತೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುವಾಗ, 
ಮೋಕ್ಬ ಕಲ್ಪನೆಯ ಮಾತು ಹೊರಟಾಗ ಕೃಷ್ಣನು ಆಚಾರವನ್ನೂ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನೂ 
ಈರಿತೇ ಹೇಳುವನು. ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಹದಿನಾರನೆಯ 
ಅಧ್ಯಾಯದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ನೋಡಬಹುದು. . 


ಅಭಯಂ ಸತ್ತ್ವಸಂಶುದ್ಧಿ ಜ್ಜ್ಯಾನಯೋಗನ್ಯವಸ್ಥಿ ತಿಃ | 

ದಾನಂ ದಮಶ್ಚ ಯಜ್ಞ ಶ್ಚ ಸ್ವಾಧ್ಯಾಯಸ್ತಸ ಆರ್ಜವಂ ॥ 
ಅಹಿಂಸಾ ಸತ್ಯಮಕ್ರೋಧಸ್ತಾ ಗಃ ಶಾಂತಿರಪೈಶುನಂ | 

ದಯಾ ಭೂತೇಷ್ಟಲೋಲುಪ್ರೃಂ ಮಾರ್ದವಂ ಹ್ರೀರಚಾಪಲಂ || 


೨೪೦ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ತೇಜಃ ಕ್ಷಮಾ ಥ್ಸೈ ತಿಃ ಶೌಚನುದ್ರೋಹೋ ನಾತಿಮಾನಿತಾ | 

ಭವಂತಿ ಸಂಪದಂ ದೈವೀಮಭಿಜಾಶಸ್ಯ ಭಾರತ ॥ 

ಸ ಜ್ಯ ತೇ 1 ಜ್ಯ 

ದೈನೀ ಸಂಪದ್‌ ವಿಮೋಕ್ಷಾಯ, ,,... ( ೧೬-೧-೩೫) 
ಆಚಾರಕ್ಕೆ ಮತ್ಮು ವ್ಯವಹಾರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟಿ ಮಾನವಸ್ತಭಾವವನ್ನು ವರ್ಣಿಸಿ, 
ಅದೇ ಮೋಕ್ಟಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾಗುವುದು ಎಂದು ನಿಃಸಂದಿಗ್ನವಾದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ವಿದೆ... ಇದರಂತೆಯೆ ಹದಿಮೂರನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ " ಯಾವುದನ್ನು ತಿಳಿದು 
ಕೊಂಡರೆ ಅಮರತೆ ಲಭಿಸುವುದೊ ಅದನ್ನು ಹೇಳುವೆ (೧&*೧೨)....ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಂಡುಬಂದರೂ ನಿಜವಾಗಿ ಒಂದೇ ಇದೆ, ಸೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು 
ತಡೆದು ನಡೆಯುವುದು (ಆ ಶಕ್ತಿ) ಆಗಿದೆ (೧೩-೧೬)' ಎಂಬಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಸೃಕ್ಕೆ 
"ಅಮರತೆ 'ಯೆಂದೂ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. "ಅಮರತೆ' ಎಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಹುಟ್ಟು- 
ಸಾವುಗಳಿಲ್ಲದ ಒಂದು ಅಸಂಭವನೀಯ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಬಾರದು. ಅಂತಹ 
ಅವಸ್ಥೆ ವಸ್ಟ ಸ್ಟ್ರಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ; " ನಾನಾಗಲಿ, ನೀನಾಗಲಿ, ಈ ರಾಜ 
೫ಶಾಗಂ ಸಯ ಇರಲಿಲ್ಲ ಮುಂದೆ ಹುಟ್ಟಿ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗದು ', 
(೨೧೨) " ಯುಗಯುಗಕ್ಕೂ ನಾನು ಹುಟ್ಟಿ ಬರುವೆನು ' (೪-೭) ಎಂಬ ಮಾತು 
ಗಳಲ್ಲಿ ಕೃಷ್ಣ ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೀಗೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಅಮರತೆ ಎಂಬುದು ಒಂದು 
ಅವಸ್ತೆ ಅಲ್ಲ, ಒಂದು ಶೆಕ್ತಿ; ಹುಟು ಲ-ಸಾವುಗಳಲ್ಲದ್ದ ಲ್ಲ, ಹುಟ್ಟಿ ಸಾವುಗಳ 
ಭಯ- ಬಂಧನಗಳನ್ನು ರುತ ಇಂ ಭಯ--ಬಂಧನಗಳನ ತ ಮಾನವನು 
ಹೇಗೆ ಮತ್ತು ಯಾವಾಗ ವೀರಬಲ್ಲನೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಎರಡನೆಯ ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಸ್ಕಿ ತ 
ಪ್ರಜ್ಞನನು ಒಣ್ಣಿ ಸುವ ಶ್ಲೋಕಗಳು (೨-೫೫-೭೧) ಉದಾಹರಣ ೬ | 3 
ಮೋಕ್ಸ, ಬ್ಬಾ ಹ್ನೀಸ್ಥಿತಿ, ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞ ತ್ಕ, ಬ್ರಹ್ಮಭೂಯ, ಅಮರತೆ, ಜ್ಲೀಯ-- 
ಇವೆಲ್ಲ "ನೀತೆಯಲ್ಲಿ ಸ ಕಲ ಗಳಿ ಬೇರೆಬೇರೆ ಶಬ್ದಗಳಾಗಿವೆ. ಇದು-ಅದು 
ಎಂದು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿ ತಡಿಕೆ ಅನುಭವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಎಂದು 
ತಿಳಿಯುವುದು ಜ್ಞ್ಯಾನ, ಆ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ನಡೆಸಿದ ವ್ಯವಹಾರವೆ ಮೋಕ್ಷ, 

ಥ 

ಮೋಕ್ಷದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ ತರುವಾಯ ಗೀತೆಯ ವಿಷಯ 
ಮುಗಿದಂತಾಯಿತು. ಗೀತೆಯ ಪ್ರಾರಂಭಕ್ಕೆ ಅರರ್ಜನನು ಒಂದು ತರಡ ಬಂಧನ 
ದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಆ ಬಂಧನವು ಅರ್ಜುನನಿಗಾಗಲಿ ಕುರುಳ್ಬ್ಟೇತ್ರದಂತಹ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಮಾತ್ರವಾಗಲಿ ವಿಶಿಷ್ಠ ಸವಾದುದಲ್ಲ ; ಅಂತಹ ಒಂಧನದಲ್ಲಿ ಸಾವತಾನ್ಯ 


* ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ೪೯-೨೩; ೫'೧೦-೨೮; ೬'೧೦-೨೬ ; ೧೨.೧೫-೧೯ ; 
೧ಕ್ಬಿ'೧೨,೧೬,೭-೧೧; ೧೪:೨೨-೨೫; ೧೫೫ ಈ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನೂ ನೋಡಬೇಕು, 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೪೧ 


ಮಾನವನು ಕೂಡ ತನ್ನ ದಿನನಿತ್ಯದ ವ್ಯವಹಾರದ ಸಂದರ್ಭವಿದ್ದಾಗಲೂ ಸಿಕ್ಕಿ 
ಕೊಳ್ಳುವನು ; ಮಾನವನ ಮತ್ತು ಅವನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ 
ಅ೦ತಹ ಬಂಧನಬೀಜವಿದೆ, ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಅರ್ಜುನನ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನೂ ಬಂಧನದ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನೂ ಅತ್ಯಂತ ವಿವರವಾಗಿ ವಿವೇಚಿಸಿದೆವು. ತರುವಾಯ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೃಷ್ಣನ. ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಉತ್ತರವನ್ನು ಅದೇ ವಿಶಾಲದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೆ ಚರ್ಚಿ 
ಸಿದೆವು. . " ಬಂಧನ 'ವೆಂಬುದು ನಿಜವಾದ ಇಲ್ಲವೆ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಸಂಕೋಲೆಯಲ್ಲ. 
ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ ಜೀವಶಕ್ಕಿಗೆ ( ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ) ಹೊರಗಾದ ದೇಹ-ಮನಸ್ಸ್ಸು- 
ಇಂದ್ರಿಯ-ಬುದ್ಧಿ ಇವುಗಳಿಗಾಗಿಯೂ, ಮಾನವನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜೀವನಕ್ಕೆ 
ಸ೦ಬಂಧಿಸಿದ್ದುದರಿಂದ ದೇಹ ಮನಸ್ಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ-ಬುದ್ದಿಗಳಿಗನುಸರಿಸಿ ರೂಢ. 
ವಾದ ಜಾತಿ-ನೀತಿ-ಸಮಾಜ-ಶಾಸ್ತ್ರ ಮೊದಲಾದ ಕಲ್ಪನೆಗಳಿಗಾಗಿಯೂ 
ಮಾನವನು " ಬಂಧನ''ದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದ್ದಾನೆ; ತನ್ನ ಸ್ವರೂಪ ಜೀವ (ಜೈತನ್ಯ) ಮಾತ್ರ 
ಎಂದು ತಿಳಿದು ಅದರಂತೆ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ ಬಂಧನ ತಪ್ಪುವುದು ; ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿದ್ದ 
ಬೆಳವಣಿಗೆಯ ತತ್ತ್ವವೆ ಮಾನವನಲ್ಲಿದ್ದ ಜೀವಕಳೆ; ಈ ಜೀವಕಳೆ ದೇಹ-ಕೃತಿ- 
ದೇಶ-ಕಾಲ ಮುಂತಾದ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ನಿಂತಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ ಜೀವಕಳೆ 
ಬೆಳೆವುದೆಂದರೆ ಈ ಕಣಿಕ ಮರ್ಯಾದೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಇಡಿಯ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಜೀವ-- 
ಕಳೆಯಾಗುವುದು ; ಬಂಧನ ತಪ್ಪುವುದೆಂದರೆ ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ದವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯು 
ವುದು, ಅರ್ಥಾತ್‌ ಮೋಕ್ಟೃವೆಂದರೂ ನಿಸರ್ಗಸಿದ್ಧವಾದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುವುದು 
ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. 
ಚೈತನ್ಯದ ಮುಖ್ಯಗುಣವು ಕ್ರಿಯಾತ್ಮಕ ( ೫3೦೪೦%6॥1) ವಿದ್ದಂತೆ, ಜೀವ 
ಕಳೆಯ ಮುಖ್ಯ ಗುಣವು ಆಚರಣೆ; ಅದಕಾಗಿ ಆಚರಣೆಯೆ ಮೋಕ್ಟ್ಸ್ಸದ ರಾಯ-- 
ದಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಆಚರಣೆ ಸಹಜವಾದುದಿರಬೇಕು, ಎಂದರೆ ಜೀವಳಳೆಗೆ ಅನ್ವಯಿಸು 
ವಂತಹದಾಗಿರಬೇಕು; ಜೀವಕಳೆಗೆ ಅನ್ವಯಿಸಿದರೆ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಸಾಧಕವಾಗು 
ವುಡು; ಜೀವಕಳಳೆಗೆ ಅನ್ನಯಿಸುವುದಾದರೆ ದೇಹ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ದಿ ಪ್ರಯ-ಬುದ್ಧಿಗಳ 
ಆಟಕೆ ಒಳಗಾಗಬಾರದು; ಹೀಗೆಂದರೆ, ದೇಹ-ಮನಸ್ಸು-ಇಂದ್ರಿಯ-ಬುದ್ಧಿಗಳು 
ಅನಿಷ್ಟವಾದುವುಗಳು ಎಂದಲ್ಲ, ಅವು ಕೆಳಗಿನ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳು; ಈ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳಿಂದ 
ಮೇಲೆ ಏರಬೇಕಾಗಿದೆ ; ಮೇಲೆ ಏರಿದಲ್ಲಿ ಏನಿದೆ. ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಲು 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಎಂಬುದೊಂದು ಸಾಧನವಿದೆ ; ಒಟ್ಟಾರೆ, ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಕಾರಣ 
ಎಂದು ಹೇಳಬಹುದು. 

ದೇಹ-ಮನಸ್ಸು--ಇಂದ್ರಿಯ-ಬುದ್ದಿ ಇವುಗಳು ಮಾನವನ ವಶದಲ್ಲಿ ಬಂದಂತೆ 
ಮಾನವನು ಪ್ರಗತಿಹೊಂದುವನು. ಇದಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಸಾವರಾಜಿಕ, ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ: 
ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳೆ ಉದಾಹರಣೆ. ಈ ಹೊರಗಿನ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಮರ್ಯಾದೆಗಳ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡದೆ -ಒಳಗಿನ ಜೀವಕಳೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದಲ್ಲಿಯೆ 

ಪ್ಮಿ೧-೪೫೭೦ 


೨೪೨ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ವ್‌ 


ಮೆಟಿ ್ಟೈಲನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮುಂದಿನ ಮೆಟ್ಟಿ ಲನ್ಮು ಏರುವೆವು. ಅದಕಾಗಿ ಹಿಂದಿನ 
ಮೆಟ್ಟಿ. ಅಿಗೂ ಮಹತ್ವವಿದೆ; ಎಷ್ಟೊ 5 ಮಹತ ತ್ರ್ರವಿದ್ದರೂ ಮುಂದಿನ ಮೆ 
ಚನ್ನ ಏರಲು ಹಿಂದಿನದನ್ನು ತುಳಿದು ಬಿಡಲೇಬೇಕಾಗುವುದು. ಇದೂ ಅಲ್ಲದೆ 
` ಹಿಂದಿನದನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಶಾಖಿಐಕೆ ಮೆಟ್ಟಿ ಲನ್ನು ಏರುವುದರಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ 
ಮಾನವನು ತನ್ನ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ತಾನೇ ಮಾಡೆ 108 ಯಾಕೆಂದರೆ 
ತಾನು ನಿಂತ ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎಷ್ಟನೆಯದು ಎಂಬುದರ ಅರಿವು ತನಗೆ ಇರುವುದು. 
ಆದರೆ ಪ್ರಗತಿ ೪ ತಕ ಜೀಟಲ ಮಾನವನಿಗೆ ವೈಯಕ್ತಿಕವಾದುದೆ ಅಲ್ಲ. ಪ್ರಗತಿ- 
`'ಪರನಾದ ಮಾನವನು ಸಂಸ್ಕಾಜೀವಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸಂಸ್ಥೆಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಒಂದು ಮೆಟ್ಟಿಲನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇನ್ನೊಂದನ್ನು ಏರಬೇಕೆಂಬ ಧೀಯನನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಮತ್ತು ಯಾರು ಕೊಡಬೇಕು ? ಆ ಅಧಿಕಾರ ಸಂಸ್ಥೆಗಿದೆಯೆ ? ಇಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಸಂಸ್ಥೆಯ ಸ ಸರೂಪ ಆಗಿಂದಾಗ ಬದಲಾಯಿ ಸುವಂತಹದು. ಆ ಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಯ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎನಬಹುದೆ ? ಅದೂ ಆಗದು, 
ಯಾಕೆಂದರೆ ತೀರ ಕೆಳಗಣ ಮೆಟ್ಟಿಲಿನಲ್ಲಿಯೆ ನಿಂತ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೂ ಸಂಸ್ಥೆಗಾಗಿ 
ನಿರ್ಣಯ ಕೊಡುವ ಅಧಿಕಾರವಿದೆ ಎನಬೇಕಾಗುವುದು. ಹಾಗಾದರೆ ಆ ಸಂಸ್ಥೆಯ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರಿಗಿಂತಲೂ ಮುಂದಾದ ಮೆಟ್ಟಿಲನೈ (ರಿದವರಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಕೊಡಬಹುದೆ ? ಅದೂ ಯೋಗ್ಯವೆನಿಸಲಾರದು, ಯಾಕೆಂದರೆ ಮುಂದಿದ್ದವರು 
ಎಲ್ಲರಿಗಿಂತಲೂ ತಾವು ಮುಂದಿದ್ದುದರಿಂದ ತಾವು ನಿಂತ ಮೆಟ್ಟಿಲೇ ಕೊನೆಯ 
ಮೆಟ್ಟಿಲು ಎಂದು ತಿಳಿಯಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹಾಗಾದರೆ ಸಂಸ್ಥೆ ಗಾಗಿ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು 
ಕೊಡತಕ್ಕವರು ಯಾರು ? ಯಾರಿಗೆ ತಾವು ಮೇಲೆ ವಿಕ್ವವರು ಕೆಳಗೆ ಎಂಬ 
ಕಲ್ಪನೆ ಬಾರದೆ ತಾವೆಲ್ಲರೂ ಕೆಳಗೆಯೆ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಇನ್ನೂ ಅನೇಕ ಮೆಟಿ ಲು 
ಗಳಿವೆ, ಕಾಣಿಸದಿದ್ದರೆ ಇಲ್ಲವೆಂದಲ್ಲ ಎತ್ತರದಲ್ಲಿವೆ. ಎಂದು, ಕಾಣಿಸದಿದ್ದರೂ 
ಇರಲೇಬೇಕು ಎಂಬ ಶ್ರದ್ಧೆ ಇದೆ ಮತ್ತು ಆ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದಲೆ ನಡೆಯುವ ಸ್ವಭಾವ 
ವಿದೆ, ಅಂತಹರಿಗೆ ಆ ಅಧಿಕಾರ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ. ತಾರತಮ್ಯದ ದೃಷ್ಟಿ 
ಇಲ್ಲದ, ಹುಟ್ಟು-ಸಾವುಗಳ ಕಟ್ಟು ಇಲ್ಲದ, ಕರ್ತವ್ಯ-ಕರ್ಮಫಲಗಳ ಏದೆಗುದಿ 
ಇಲ್ಲದ ತನ್ನ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು (೪.೭-೮, ೧೩-೧೪) ಕೊಡುವಾಗ ಕೃಷ್ಣನು 
ಅಲಂಕಾರ? ಇದೇ ಮಾತನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ ನೆ, ಯುಗೆಯುಗಕ್ಕೆ ತಾನು ನಧಿ 
ಒರುವನೆಂಬ ಮಾತಿನಿಂದ ಶ್ರದ್ಧಾ ಪುರುಷನು. ಅ೦ತಹ ಸಮಯಕ್ಕೆ ಒದಗುವುದು 
ಖಂಡಿತ ಎಂದೂ ಅವನು ಅಭಿಪ್ರಾಯಸಟ್ಟಿ ದ್ಧಾನೆ. ಇಷ್ಟೇಕೆ? "ಯದಾ ಯದಾ 
ಹಿ ಧರ್ಮಸ್ಯ ಗ್ಲಾನಿಃ ' ಎಂದು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಹಿನ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯೆ 
ನಿಮಿತ್ತವಾಗಿ ಮುನ್ನೋಟದ ಮುಂದಾಳು ಹುಟ್ಟಿ ಲವನು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೂ ಪರಿಸ್ಕಿ ತಿಯ ಮೇಲೆಯೆ ಕೊನೆಗೆ ನಾವು 


ಪ್ರಗತಿಯ ಮಾರ್ಗ ತಪ್ಪದು. ಒಂದೊಂದು ನಮ್ಮ ವಶವಾದಂತೆ, ಹಿಂದಿನೆ 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ ೨೪ಷ್ನಿ 


ಅವಲಂಬಿಸಬೇಕಾಯಿತಲ್ಲವೆ--ಎಂದು ಯಾರೂ ನಿರಾಶಿಪಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂ 
ದಶೆ, ಕಟ್ಟಿಗೆಯಿಂದ ತಿಕ್ಕಿದ ಬೆಂಕಿ ಕಟ್ಟಿಗೆಯನ್ನೆ ದಕ್ಕಿ ಸುವಂತೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ 
ಪ್ರರುಷನು ಪರಿಸಿ ತಿಯನ್ನೆ ಗೆದ್ದು ಮುಂದಾಗುವನು. ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಾಗ 
ಯಾವನೊ ಒಬ್ಬ, ಒಂದೇ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಮು೦ದಾಳಾಗುವುದು, ಅವನಿಗೆ ವಿಧೇಯ 
ರಾಗಿ ಮಿಕ್ವುವರು ನಡೆಯತಕ್ಕುದು. ಎಂಬರ್ಥವಲ್ಲ. " ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಪ್ರರುಷನು' _ 
ಎ೦ಬುದು ಕೇವಲ ಭಾಷೆಯ ರೂಡಿಗಾಗಿ, ವಸ್ಮುಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದು ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಯಾಗಬಹುದು, ಒಂದು ವಿಚಾರಶಕ್ಕಿಯಾಗಬಹುದು, ಒಂದು ಆಚಾರಕಾ)ಂತಿ 
ಯಾಗಬಹುದು--; ಬುದ್ದಿಯನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ತಿಳಿದು ಗೆದ್ದ ಶ್ರದ್ಧೆ ಮಾತ್ರ 
ಇರಬೇಕಾದುದು. ಇರಲಿ, ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಪುರುಷನು ಕೂಡ ಮಿಕ್ಯವರನ್ನು ಕ್ಳ 
ಹಿಡಿದು ಎತ್ತುವುದಿಲ್ಲ, ಕಸುವಿನಿಂದ ನೂಕುವುದಿಲ್ಲ. ಮುಂದೆ ನಡೆಯುವುದಿಷ್ಟೆ 
ಅವನ ಕೆಲಸ. ಮಿಕ್ವುವರು ತಂತಮ್ಮ ಯೋಗ್ಯತೆಗಳನ್ನೂ ಇಚ್ಛಾನಿಜ್ಛೆಗಳನ್ನೂ 
ತಾವೇ ಅರಿತುಕೊಂಡು ಹಿಂದಿನಿಂದ ದಾರಿಯನ್ನು ಸಾಗಿಸಬೇಕು. 


೫ 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ತನ್ನನ್ನು ತಾನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡು ತನ್ನ ದಾರಿಯನ್ನು 
ತಾನೇ ಸಾಗಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಕೃಷ್ಣನು ಹಟದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಇಲ್ಲ 
ವಾದರೆ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನ್ನು ಅಣಕಿಸಿ ಕೆಣಕಿಸಿ ಹಳಿದು. ಹೀಯಾಳಿಸಿ, 
ಮುಂದೆ ಹದಿನೇಳು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ವಕೆಗೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಬ. ಸಸಿ ವಿವರಿಸಿ 
ತಿಳುಹಿಸಿ ಕೊನೆಗೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ; 
ಇತಿ ತೇ ಜ್ಞಾ ನಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಯಾದ್‌ ಗುಹ್ಯ್ಮತರಂ ಮಯಾ | 
ನಿಮೃತ್ಕೈ ತದಶೇಷೇಣ ಯಥೇಚ್ಛನಸಿ ತಥಾ ಕುರು ॥ (೧೮-೬೩) 
"ಹೀಗೆ ನಿನಗೆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿರುವೆ. ಇದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಗುಹ್ಯವಾದ ( ಎಂದರೆ ತಿಳಿಯಲು ಯೋಗ್ಯವಾದ) ಬೇರೊಂದು ಜ್ಞ್ಞಾನವೆ 
ಇಲ್ಲ. ಇದನ್ನು ತೂಗಿ ( ಒರೆಗೆ ಹಚ್ಚಿ) ನೋಡು, ಆ ಮೇಲೆ ನಿನಗೆ ಹೇಗೆ 
ಸರಿ ಎನಿಸುವುದೊ ಹಾಗೆ ವರ್ತಿಸು, ' 
ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನೆಂಬ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ, "ಹೇ ಕೃಷ್ಣ ಹೇ ಯಾದವ ಹೇ ಸಖೇ' 
ಎನಿಸಿಕೊಂಬ ಸಲಿಗೆಯ ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳುವನೆಂಬುದಕ್ಕೆಯೆ ಅರ್ಜನನು ಆ 
ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಲಾಗಡು. ಕೃಷ್ಣನ ಈ ಹಟಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಿದೆ. ಕೃಷ್ಣನ 
ಮತದಲ್ಲಿ ಮಾನವನಿಗೆ ವಿಚಾರಕ್ಕಿಂತ ಆಚಾರದ ಮಹತ್ತ್ವವಿದೆ, ಬುದ್ಧಿಗಿಂತ 
ಶ್ರದ್ಧೆಗೆ ಮಹತ್ತ್ವವಿದೆ; ಅದಕಾಗಿ ತನಗೆ ಒಪ್ಪದ, ತನ್ನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯನ್ನು 
ತೋರಿಸದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮಾನವನು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ತರಲಾಗದು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಒಪ್ಪದ ವಿಚಾರವು ಆಚಾರದಲ್ಲಿ ಮೂಡುವುದಿಲ್ಲ; ಕಲಿತ ಪಾಠವು ನಂಬುಗೆ 


೨೪೪ ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾ ಡ.ಯೋಗ 


ಇಲ್ಲದಾಗ ನೆನಪಿಗೆ ಕೂಡ ಬರುವಂತಿಲ್ಲ, ನಡತೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಡುವುದಂಶೂ ದೂರ- 
ದಲ್ಲಿಯೆ ಉಳಿಯಿತು. ವಿಚಾರವೆಂತಹದೆ ಇರಲಿ, ಅದು ತನ್ನ ದಿದ್ದರೆ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ 
ತರತಕ್ಕದ್ದು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಏಚಾರವು ತಪ್ಪಿರಬಹುದು, ಒಂದು ವೇಳೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ದುಷ್ಕ್ರವೆನಿಸಬಹುದು; ಇ೦ತಹ ಸಮಯದಲ್ಲೂ ಆಚಾರದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯೆ ಜೇಕು ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಅಭಿಪ್ರಾಯ, . ಈ ಅಭಿಪ್ರಾಯಕ್ಕೆ 
ಪುಷ್ಟಿಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೆ ಕೃಷ್ಣನು ಆಗಾಗ ಇಂತಹ ಮಾತು 
ಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ ;-- 


ಅನಿ ಚೇದಸಿ ಪಾಸೇಭ್ಯಃ ಸರ್ವೇಭ್ಯಃ ಪಾಸಕೃತ್ತಮಃ | 


ಸರ್ವಂ ಜ್ಞಾ ನಪ್ಲನೇನೇವ ವೃಜಿನಂ ಸಂತರಿಷ್ಯಸಿ॥ (೪.೩೬) 

ಅಸಿ ಚೇತ್ಸುದುರಾಚಾರೋ ಭಜತೇ ಮಾಮನನ್ಯಭಾಕ್‌ | 

ಸಾಧುರೇವ ಸ ಮಂತವ್ಯಃ ಸಮ್ಯಗ್‌ ವ್ಯವಸಿತೋಜ ಸಃ || (೯-೩೦) 
" ಪಾಪಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಡುಪಾಪಿ ಎನಿಸಿದಾಗೂ ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಎಲ್ಲ ಪಾಪವನ್ನು ದಾಟ 


ಬಲ್ಲೆ.. ಆಚಾರವು ತೀರ ಕೆಟ್ಟಿದಾಗಿದ್ದರೂ ನನ್ನನ್ನು ಭಜಿಸಿದರೆ ( ನಾನು 
ಹೇಳುವಂತೆ ನಡೆದರೆ) ಯಾವನಾದರೂ ಒಳ್ಳೆಯವನೆ ಆಗುವನು. ಯಾಕೆಂದರೆ 
ಅವನು ಹಿಡಿದ: ದಾರಿ ಸರಿಯಾದ:ದು. ' 


ಇದೊಂದು ಸಣ್ಣ ಮಾತು ವಿಚಾರದ ದೃಷ್ಟಿ ಯಿಂದ ಅದೆಷು ದೊಡ್ಡದಾಗಿದೆ! 
ವಿಚಾರದಂತೆ ಆಚಾರವನ್ನಿ ಟ್ವಿವನು ಅಂದಿಲ್ಲ ನಾಳೆ, ಒಂದಾನೊಂದು ದಿವಸ ಸರಿ 
ಯಾದ ವಿಚಾರಮಾಡುವ ಯೋಗ್ಧತೆಯಸ್ನೂ ಶಿಕ್ಕಣವೆನೂ ಪಡೆದು ಒಳ್ಳೆಯವ 
ನಾಗಬಹುದಲ್ಲವೆ ? ಯಾಕೆಂದರೆ, ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆಯೆ ಆಚರಿಸುವುದು ಅವನ 
ಸ್ವಭಾವವಾಗಿದೆ, ಆದರೆ ಯಾವನ ನಡೆ-ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಂದಿಕೆ ಇಲ್ಲವೊ ಅಂತಹನು 
ಒಳ್ಳೆಯವನಾಗುವ  ಸಂಭವವೆ ಕಡಿಮೆ; ಯಾಕೆಂದರೆ ನುಡಿ ( ವಿಚಾರ) ಯಾವುದೆ 
ಇರಲಿ ನಡೆ ಅದಕ್ಕೆ ಹೊಂದಬೇಕೆಂಬ ರೂಢಿಯೆ ಅವನಿಗಿರುವುದಿಲ್ಲ, 


ಈ ದೃಷ್ಟಿ ಸಯಿಂದಲೆ ನೋಡುವ ಕೃಷ್ಣನಿಗೆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಾಮಾಣ್ಯವು 
ಸಾಪೇಕ್ಟವಾಗಿರಲೆ ಬೇಕು. ಎಂದರೆ ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳುವುದು ಎಂದಿಷ್ಟೆ ಕಾರಣಕ್ಕೆ 
ಯಾವ ಮಾತೊ ಪ್ರವನಾಣವೆನಿಸಲಾರದು ; ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಮನಸ್ಸು ಒಪ್ಪ 
ದಿದ್ದರೆ ಅಂತಹ ವಿಥೇಯತೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯೆ ಬಾರಡು, ಶಾಸ್ತ್ರದ ನಿಜ 
ವಾದ ಕೆಲಸವೆಂದರೆ: ವತಾನವನಿಗೆ ಹಿಂದಿನ ಅನುಭವದ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ತೋರಿಸು 
ವುಡು. `ಆ ದೃಷ್ಟಾಂತವನ್ನು ಕ೦ಡು ವರಾನವನು ಅದನ್ನು ತನಗೆ ಹೊಂದಿಸಿ, 
ವಿಮರ್ಶಿಸಿ ಆ ಮೇಲೆ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ನಡೆದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನೆ 
ವನೂ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಯೆ ನಡೆಯಬಹುದೆಂಬ ಹೆದರಿಕೆ ಮಹತ್ವ್ವದ್ದಲ್ಲ. 
ಯಾಕೆಂದರೆ, ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವನ ಅನುಭವಕ್ಕೂ ವಿರುದ್ಧವೆನಿಸಿದರೆ ಆ ಕ್ಸ್ಮಣಕ್ಕೆ 


ಚಾಡಿ 


ಆ ಶಾಸ್ತ್ರದ ಶಾಸ್ತೃತ್ವವೆ ಮುಗಿಯಿತೆನಬಹುದು. ಇನ್ನು ಕೆಲವರಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ವಿರುದ್ದ ಮೌಸಿದರೆ ಸ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 4 ಅವರು 
ಶಾಸ ತ್ತ ಹೆಚ್ಚಿ ನ ಒಲವನು ಕೊಟ್ಟು ಉಪಕಾರವನ್ನೆ ಮಾಡಿದಂತಾಗುವುದು; 
ಯಾರು ಶ್ರದ್ಧೆ 'ಯಿಂದಲ್ಬದೆ ಬುದ ಕಾ -ಇಂದ್ರಿ ಯಗಳಿಂದಲೆ ಪ್ರೇರಿತರಾಗಿ 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ವಿಠೋಧವಾಗಿ ನಡೆಯುವರೊ ಅವರು ಅಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ ( ಬುದ್ಧಿ- 
ಮನಸ್ಸು-ಇಂದಿಿಯಗಳ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ) ತಮ್ಮ ಅಜ್ಞಾನ 
ವನ್ನೆ ಹೆಚ್ಚಿ ಸಿಕೊಳ್ಳು ವರು. ಇದಕ್ಕಿ ೦ತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪ ಷ್ಟ ವಾದ, ಸಿ 
ಸುಸಂಬದ್ಧ "ವಾದ, ಸತ್ಯವಾದ ಮಾತು. ಬೇರೆ ಯಾವುದಿದೆ ? ` ಇಲ್ಲವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು 
ಹೇಳಲು ಕ್ರ ಷ್ಮನು ಕೂಡ ಹಿಂದುಮುಂದು ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. ಉದಾಹರಣೆಗಾಗಿ 
ಪ ಈಾಷ ರಿ: ಶ್ರ 
ಸರ್ವಧರ್ಮಾನ"್‌ ಪರಿತ್ಯಜ್ಯ ಮಾಮೇಕಂ ಶರಣಂ ವ್ರ ಜ। 
ಅಹಂ ತ್ವಾಂ ಸರ್ವಪಾಸಷೇಭ್ಯೋ ನೋಚಯಷ್ಕ್ಯಾ ಜ್ಯ ಮಾಶುಚಃ ॥ 
(೧೮-೬೬) 
" ಬೇರೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡು; ನನ್ನನ್ನೆ ನಂಬು ; ನನ್ನ ಮಾತನ್ನು 
ನಂಬಿದರೆ ನೀನು ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳಿಂದಲೂ ವಿಮುಕ್ಕನಾಗುವೆ, ಇದಕಾಗಿ ಹೆದರಿಕೆ 
ಬೇಡ. ' 
| ೬ 
ಈ ಸೊನೆಯ. ವತಾತು ಆರ್ಜುನನ ಅ೦ಂತರಂಗದಲ್ಲಿದ್ದ ಸಂಕಟವನ್ನು ತಟ್ಟಿನೆ 
ಸಡಲಿಸುವುದು... ಅರ್ಜುನನಿಗಿದಿರಾದ.. ಸಮಸ್ಯೆ . "ಸರ್ವಧರ್ಮ' ಗಳಿಂದ, 
"ಸರ್ವಧರ್ಮ'ಗಳ ಮೂಲಕವಾಗಿಯೆ ಉತ್ಪನ್ನ ವಾದುದು. ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಧರ್ಮದ 
ದೃಷ್ಟಿ ಯಿ-೦ದ ಬೇರೆಬೇರೆ ಕರ್ತವ್ಯವೆನಿಸಿ, ಒಂದು ಕರ್ತವ್ಯ ಮತ್ತೊಂದು ಕರ್ತವ್ಯಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವೆನಿಸಿ, ಅರ್ಜುನನು ಹತಾಶನಾದದ್ದು. ಅದಕಾಗಿ ಆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬಿಟ್ಟು, 
ಅವುಗಳಿಂದ ನೀಗದ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಿಡಿಸಲು. ತಾನು ಹೇಳುವ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಕೈಕೊಳ ಬಹುದೆಂದು ಕೃಷ್ಣನು ಹೇಳಿದಾಗ ಅರ್ಜುನನು ಅತ್ಯಂತ ಸಮಾಧಾನದ 
ದೀರ್ಥನಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿರಬಹುದು. ಅದೇ ಸಮಾಧಾನದಲ್ಲಿಯೆ ಅರ್ಜುನನು 
ಪುಟಿದೆದ್ದು ಹೇಳುತ್ತಾನೆ ;-- 
ನಷ್ಟೋ ಮೋಹಃ ಸ್ಮೃತಿರ್ಲಜ್ಜಾ ತ್ವತ್‌ ಪ್ರಸಾದಾನ್‌ ಮಯಾಂಚ್ಯುತ | 
ಸ್ಥಿ ತೋಸ್ಮಿ ಗತಸಂಜೀಹ$ ಕರಿಷ್ಯೇ ವಚನಂ ತವ | (೧೮.೭೩) 
" ಅಡ್ಯುತಸೆ, ನನ್ನ ಮೋಹ ಕಳೆಯಿತು, ಬುದ್ಧಿ ಗೆ ತಿಳಿಯಿತು, ಸಂಶಯವು 


ದೂರಾಯಿತು; ಬ ನಿನ್ನ ಪ್ರಸಾದ ; ಇನ್ನು ಸಜ್ಜಾಗುವೆ, ನೀನು ಹೇಳಿ 
ದಂತೆ ಮಾಡುವೆ. 


€ ರೂಟರ್‌ ಜ್‌ ಜ್ಯ ಲ ್‌್ಚೈಟ | 


ಅರ್ಜುನ-ಪ್ರಸಾದ-ಯೋಗ 


ಗ ಇದುವರೆಗೆ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಗೊಂದಲ ( ಮೋಹ ) ವಿದ್ಧಿತು, ಅವನ ತಿಳುವಳಿ 

3... ಕೆಯೆ ತಪ್ಪಾಗಿದ್ದಿತು; ಸಂಶಯವು ಸ್ಮೃತಿಯ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿದ್ದಿತು, ಯಾವು 
ದನ್ನು ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಜ್ಞಾಪಕಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ವಿಂಗಡವಿದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ. 
ತಿಳಿನೀರಿನಲ್ಲಿ ನೆರಳು ಮೂಡುವಂತೆ, ಸಂಶಯ ಕಾಲುಷ್ಕ್ಯ-ಕಳೆದಲ್ಲಿ ಸ್ಮ್ಮೃತಿ ನಿಚ್ಚಳ - 
ವಾಗಿದೆ. ಈಗ ಅನುಭವಗಳ ಸರಿಯಾದ ಹೊಂದಿಕೆ ಶಕ್ಯವಾಗಿದೆ. "(೧) ಇವರು 
ನನ್ನವರು, (೨) ಗುರುಹಿರಿಯರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು ಪಾಪ| (೩) ಪಾಪದ 1 
ಫಲವನ್ನು ಏನು ಮಾಡಿದರೂ ತಪ್ಪಿಸಲಾಗದು, (೪) ಸ್ವಭಾವದಂತೆ ಪಾಪವು | 
ತಂದೆಯಿಂದ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಆನುವಂಶಿಕವಾಗಿ ನಡೆಯುವುದು, (೫) ಪಾಪವು ' 
ಇಷೊ ಕ್ರ೦ದು ಘೋರವಿದ್ದುದರಿಂದ ತಿಳಿಯದವರನ್ನು ಅದರಿಂದ ಪರಾವೃತ್ತ್ತಮಾಡು 
ವುದು ತಿಳಿದವರ ಕತರ್ವವ್ಯೈ (೬) ಹೀಗಿರುವಾಗ ಯುದ್ಧದಂತಹ ಸರ್ವವಿನಾಶದ | 
ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಭಾಗಿಯಾಗಬಹುದೆ, (೭) ನಾನಂತೂ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಆಡಲಾರೆ ' 
ಎಂದು ಅರ್ಜುನನ ಒಂದು ಪಕ್ಪು.. ಅದೇ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಅದೇ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು 
ಪಕ್ಚ್ನದ ಸಂಶಯಗಳೂ ಇವೆ. "(೧) ಇವರು ನನ್ನ ಶತ್ರುಗಳು, ( ೨) ಇವರು 
ಆ ಶತ್ರುಗಳ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಕರು,; (೩) ಇವರೆಲ್ಲರೂ ಪಾಪಾಚರಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದ 
ರಿ೦ದ ಅದರ ಫಲವನ್ನು ಭೋಗಿಸಲೇ ಬೇಕು, (೪) ಅದಕಾಗಿಯೆ ಇವರ ಮರಣ 
ದಿಂದ ಇವರ ಮನೆಯವರೂ ಮಕ್ಕುಳೂ ಗೋಳಿಗೀಡಾದರೆ ಅದು ಸರಿ, (೫) ಪಾಪ 
ದಿಂದ ಇವರನ್ನು ಉಳಿಸುವುದು ಎಂದರೆ ಅದಕಾಗಿ ಇವರನ್ನು ಶಿಕ್ಷಿಸುವುದು 
ನಮ್ಮುಂತಹರ ಕರ್ತವ್ಯ, (೬) ಕ್ಷತ್ರಿಯನಾದ ನಾನು ಶಸ್ತ್ರದಿಂದಲೆ ಇವರನ್ನು 
ದಂಡಿಸಿ ಲೋಕರಕ್ಸೃಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕು, ಆದ್ದರಿಂದ (೭) ನಾನು ಯುದ್ಧ 
ವನ್ನು ಆಡಲೇಬೇಕು,' ಪರಸ್ಪರ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಎರಡು ವಿಚಾರಗಳಿದ್ದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಕ್ಥೆ 
ಪ್ರೇರಣೆ ದೊರೆಯುವುದು ಹೇಗೆ ? ಇದರಲ್ಲಿ ಯಾವುದು: ನಿಜವಿರಬಹುದು ಎಂದು 
ಹೊಯ್ದಾಡುವುದಕ್ಕಿಂತ, ಯಾವುದೆ ಆಗಲಿ ಒಂದು ನಿಜ ಎಂದು ತಿಳಿಯುವುದೆ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಥರ. ಬುದ್ಧಿಯು ಯಾವಾಗಲೂ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಬೇಕಾದುದು 
( ವ್ಯವಸಾಯಾತ್ಮಿ ಕ). ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡದ ಬುದ್ದಿ ಕೊರಳೊಳಗಿನ ಗುದ್ದೆ 
ಯಂತೆ ಕಾಲ್ಕ್ಮೊಡಕಾಗುವುದು. ಅದಕಾಗಿ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ವಶದಕ್ಲಿಟು ಒಕೊಳ್ಳ 
ಬೇಕು; ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು ವಶದಕ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು ರೀತಿ 
ಮಾತ್ರಯಾವಾಗಲೂ ಪರಿಣಾಮಕಾರಕವಾದದ್ದು. ಅದೆಂದರೆ ಶ್ರದ್ಧಾಶಕ್ಕಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ 
ಯನ್ನು ವಶಪಡಿಸುವುದು. ಶ್ರದ್ಧೆ ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯವಾದ ಜೈತನ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. 
ಈ ಶ್ರದ್ಧೆ ಎಂದರೆ ಜೈತನ್ಯವೊಂದಡನ್ನೆ ಗುರುತಿಸಿ ವ್ಯವಹರಿಸಲು ಸಾಧನವಾದುದು. 
ಆದುದರಿಂದ ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ, ಬದಲಾಯಿಸುವ ದೇಹಕ್ಯೆ (ಪ್ರಕೃತಿಗೆ) ತಾತ್ಕಾಲಿಕ 
ರೊಪವಾಗಿರುನ ಸುಖ-ದುಃಖ, ಪಾಪ-ಪುಣ್ಯ, ನಾನು-ನೀನು ಎಂಬ ( ಪರಸ್ಪರ 
ವಿರುದ್ಧ) ದ್ವಂದಾ ಎತ್ಮಕ ದೃಷ್ಠಿ ಸಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿ ರುವುದು ಶ್ರದ್ಧೆಯ ವೈಶಿಷ್ಠ್ಯ ವಾಗಿದೆ. 


ಮೋಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಮುನ್ನೋಟ 


ಆ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ( ಜೈತನ್ಯದ) ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದಲ್ಲಿ. " (೧) ಎಲ್ಲರೂ ನನ್ನ ವಕ್ಕೆ' 
( ೨) ಗುರುಹಿರಿಯರು ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲಿ ಅಸಂಬದ್ಧ ಸಂಕುಚಿತ ದೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ, 
(೩) ಪಾಪ ಎಂಬುದು ಹೊರಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಒಂದು ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ವಿಚಾರ 
- ದೈಷ್ಟಿ ಮಾತ್ರ, (೪) ಅದಕಾಗಿ ಪಾಪವು ಮೈಯಕ್ಕಿಕವೆನಿಸಿ ಒಬ್ಬರ ಪಾಪ ಇನ್ನೊಬ್ಬ 
ರಿಗೆ ತಗಲದು, ( ೫) ಉಪದೇಶಕ್ಕಿ೦ತ ಆಚರಣೆಯೆ ಬುದ್ಧಿವಂತನ ಕರ್ತವ್ಯ, (೬) 
ಸಹಜಶಕ್ಕಿಯ ಅವಿರ್ಭಾವವೆ ಕರ್ತವ್ಯವಾದ್ದರಿಂದ ಅದನ್ನು ಬೇರೊಂದು ದೃಷ್ಟಿ 
ಯಿ೦ದ ಅಳೆಯಲಾಗದು, ಮತ್ತು (೭) ಯಾವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ತಪ್ಪಿಸಲಾಗದು ' 
ಹೀಗೆ ಅರ್ಜುನನ ಸಂಶಯಗಳಿಗೆ ಸಮಾಧಾನ ದೊರೆಯುವುದು. 


ವ 


ಸಂಶಯಕ್ಕೆ ಸಮಾಧಾನ ದೊರೆತಾಕ್ಟ್ಮಣ ಅದರಂತೆ ನಡೆಯುವ ಥೈರ್ಯ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿದೆ. ಬಂದ ಸಂಶಯವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ, 
ಕೃಷ್ಣನು ಅವಹೇಳನ ಮಾಡಿದರೂ ನಿವಾರಣಕ್ಕಾಗಿ ಹಟಿತೊಡುವ ಸತ್ಯಶೋಧನ 
ಒಂದ್ಧಿಯೂ ಅರ್ಜುನನಲ್ಲಿದೆ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಹಿಡಿದ ಕಾರ್ಯ ಕೊನೆಗಾಣಿಸುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೂ ಇದೆ. ಇಂತಹನನ್ನು ಅರ್ಜುನನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ ಕೃಷ್ಣನೊ-- 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಂಡವನು, ಸ್ಪ್ಪ್ಟಾಥವನ್ನು ಬಿಟ್ಟವನು, ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಬೆಳಗುವವನು. 
ಮೇಲೆ ಮಾತುಗಾರ! ಅದಕಾಗಿಯೆ ಗೀತೆಯ ಕೊನೆಗೆ ಸಂಜಯನು ಕಲಾವಿದನಂತೆ 


ಯತ್ರ ಯೋಗೇಶ್ವರ$8 ಕೃಷ್ಣೋ ಯತ್ರ ಪಾರ್ಥೋ ಧನುರ್ಧರಃ | 


ತತ್ರ ಶ್ರೀರ್ನಿಜಯೋ ಭೂತಿರ್ಧ್ಜುವಾ ನೀತಿರ್ಮತಿರ್ಮಮ ॥ (೧೮. ೭೮) 


( ಇಂತಹ ಕೃಷ್ಣಾರ್ಜುನರಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆ, ಜಯ, ಸತ್ಯವಾದ ವ್ಯವಹಾರ ಮತ್ತು 
ನಡತೆಗಳಿರುವುವು) ಎಂದು ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. 


ಗೀತಾಶ್ಲೋಕಭಾಗ 
(( ಅಧ್ಯಾಯಗಳೆ ನಿಷಯ ಸಹಿತ) 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧ 


[ ತನ್ನ ಧ್ಯೇಯವು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧ ವಾದುದೆ ವಿ೦ಬ ಸಂದೇಹ; ಭೀಷ್ಮ 
ದ್ರೋಣಾದಿಗಳಂತಹ ಹಿರಿಯರನ್ನೂ ನುರಿತ ವೀರರನ್ನೂ ಗೆಲ್ಲ ಬಹುದೆ ಎಂಬ 
ಅಧ್ಭೈರ್ಯ; ಪೂಜ್ಯರನ್ನೂ ಸಂಬಂಧಿಕರನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲಲೇಬೇಕೆಂಬ ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ 
-ಾಕರ್ತವ್ಯದೃಷ್ಟಿ ಗಾಗಿ--ಉದ್ವೇಗ ; ಅರಿತೂ ಅರಿಯದೆಯೂ ತನ್ನಂತಹ ವೀರ 
ನನ್ನು ದೀನದ ಹುಳುಗಳಂತೆ ಸಾಯಲು ಸುತ್ತಿದವರಿಗಾಗಿ ದಯಾರ್ದ್ರಭಾವ; 
ಹಿಂದಿನದಕ್ಕಾಗಿ ಹಳಹಳಿ; ಮುಂದಿನದಕ್ಕಾಗಿ ಹೆದರಿಕೆ; ಕೊನೆಗೆ ತಾನು 
ಮಾಡುವುದು ಪಾವ ಎಂಬ ಆತ್ಮನಿಂದೆ; ಈ ನಾನಾತರದ ಮನೋವಿಕಾರಗಳ 
ಎಳೆದಾಟದಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕು ಅರ್ಜುನನು ಹತಾಶನಾಗಿ ಳ್ಳ ಚಲ್ಲುತ್ತಾನರೆ.] 


ಸ ಕ್ಷ 8 


ಹಾ 


ಯ ಊ 

ಜ್ವರ್ಣಳ್ಣ ತಗ ॥ 
ಇ ಕಾಡಿ ತರಕ! ಶ್ರಶ್ತ೫। ॥॥ 
71ಇತ್ಯ/ ಗಣ್ಣ ಡಾಸತ್ತಕ ಶೇಷಷ 

ಯು ಜೂ . 
ಕಕ್ಷ! ಶ್ಚ ಇತ ತ್ನಾಕೆ ಕೆಸರ! | 
ತ[[ಇ[2ಶ್ತಷನ7ಐತ ₹೫1 ಇಇಷರತಳಿತ್ದ 
ಯ 0 ಜೋ! 
ತಸ್ಯ! ಕೃತತ್ತಕ್ತ 53 15೫೫] 11೫ರ] 
೫೫ ೫ ೫೫11 ಜೌಸತ್ರೆಷತತ॥ ತಗ! ॥ 
ಶ್ವಶ್ತ॥121 12% ಕ್ಷಳಕಜ 7೮1೫೪; 


'ಅಸಸಾತಷಿಡಾಗಷ; ಕ1೧/71ಎ೫ ತೌಔತನ್ನ || 


ಕೃಸಗ್ಗಿತ್ಟ ಡಸ% ೫ಾಇಇ ಷಸ್ಟೇತ; 
ಜ.2 ಓಮ ಬ... 
ಸೇನ ಫೇಢ್ಗ1೫ ಕತೆ ೫೫ ಇಕ೪॥॥ 


೫೫೫೧ ಕ್ರ 0೫/೯13೫ 1೧11 ಗೀತಗಳ ॥ 


ಸತ! ಇತ ಸೇಇ್ತ ಜೇ14 ಕಣಣಣೆಗ್ಗ ಶಿ 
7ತ]ನನ್ಟೆೇಇಜ್ಡ ಫಗ ತ್ವಇ೫ ಇಗ ॥ 
೫1೭೫171 ಔತ ಶೇಷಇಗ್ಗಾತ7 ಇ 
3೧೫ ತ ಆಕ ಶ್ರ! 75% ನಾಕಾತ!: ॥ 
ಸಗಸ1ಡ೫೮೮೮1 ಸತ ಶತ೫751ಃ 


11 ₹॥ 


ಐ. 


1 30 


ಒ.. 


|| ಓ|| 


|| 8 || 


|| 1೨ || 


1 ೮.11 


| ೩ .॥ 


ಆತೆ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧. ೧೦-೨೦ 
೫೪೫1೧ ತರ್ಳಾಸ(ತೆ ಇನೆ 1ಸ(ಗಗ್ಗಾತತ್ಸ ॥ 
ರಸಗ್ಗೆ ಗಷ೫೪7161 ಇತ ಜಇ1ಗ/ಗಾತಷ್ನ 
*೫೫೫ಕ್ಶ್ತ ಇ ಸತೆಕ್ತ 70171777೧51: ॥ 
ಜೇಸಾಸಗರ್ಗಡಿತ್ಸ ಇತತ ಇತ ಇತ ಗೌ 
ಕತ ಶೇತಷಸರ್ತಾಕಳೆ ತಕಕ: ಔತ ॥ 
ಗನ ಗಸವ!ಕ; ಕತೆ ಕ೪ದನ! 7ತ್ಗಳತ್ಗ 
1 1 ಬಯ. |... 
ಯು ಎ ಇ ಟಿ ಬ! 
88; ಸ7ಕಕತ್ತತಾ 70 ೫ರ ಗ೬ಕೆ! ॥ 
೫775; 5135೫2 ಗೀಸ! ಬೌಷೆ ಇತ್ಕಳಣತ್ತ; 
2 ಬ ಓಟು ಯಿ! 
ಬ ಯ ಓಟ ( 
೫ನಕಗತ1 ₹121 ಕ್ವತೆ!ಕ್ತಗ ಶ(1]: | 
ಬು ರಂಯಂ ಓ  ಒಎ! 
ತ157 ಕರೇ1೫ ಗಜತೆ। ಇ ೫೫12೫1। 
ಜು ಬದು ಬು 


ಯ ಎ ಟು. 


ಸೆ!1173 ೫ರ[ಇಗ್ತಃ ಸೇಢ1ನಕ್ಕಳ್ತ; ಇಳ್ತಡ್ಡಇಷ್ಟಾ 


ಹ್ಗ ಜಳ! ಇ1೪87]171 ಕರಗಿ! ಕಾರ್ಕತತ್ಗ || 
ಷಜ] ಕಗ್ಗೀಕೆ! ಇತ ಶೃಶ್ಯತ। ತತತ್ರಷಢತತತ್ತ 


3೫ ಇನತಗ್ಗಿಇಕ ಕಕ್ಕ! ಇರ್ತ !ಶ್ಷಣಕಾಗಿತ ॥ 


ಜು ಬಯಟ ಯ ಓರ ಟಟ 


|| 9 || 


11₹!0 


ಟು. 


|| 1೩3. ॥| 


| ₹೪ ॥ 


(| ೬ || 


|| ₹8 || 


1 ₹9॥ 


1 ₹6೮1 


|| ೩೩ ॥ 


|| 30 || 


ಆಧ್ಯಾ ಯ ೧. ೨೧-೨೯ 


ತಕರ 7೫1 ಇಗ ಕಾರ ಇಗೆ! ॥ 
ತೀಡ್ರತ ತರ ॥ 
ಬು ಮ ಯ ಬಲ್ಬು 1 ೩೪₹॥ 
ಇಗತಾತಗಗಾಗಿಸಕೆ ಜತ ತ1ತ1ತತಗೌಇತಕ್ಗ್ಣ ॥। 
ಕಣಾ ೫ನ ಇತತ ೫ಗುಸತಗತತ್ತರ || ಇನ || 
7ಗಸಗಸಢತಗಡಂರೆ ಇ ಕರೀ ಇಡಗ್ಗ ॥ 
೪1೮17೫7 ಸತ್ತ ತ ಔ ಗಾಳ; 2... 
ತಾ ತ ॥ 
ಔತಶ್ವತ1 ಕಳೆಸ1 ಪಕಣಾಷ ೫೧೫ || 
ಬಂ ಯ 2 ರ ರೂ ಟ್ಟ 
ಸ[ನಾ717ಇತ್ತಷತ; ನತ! ಇ ಸಳ್ಕೆಗಾತಢನ್ನ ॥| 
ತ್ಕ ೫೫ ಇರ್ದತಷ್ಟ ಸರಾ ಕಗಗ ॥ಇ೬॥ 


ಕ5[ಇಸಸಗಾಸತತ 71೫ (ಸಕ್ಕತ ಗೀ೯(ಇ೯12 ॥| 
3[[[7ಡ1ಕ್ರಷ ಜಗತ ಜ್‌ ಚ || ಇ || 


ಇಚ್ಛತ್ತಜಷ ನಿಸತತಷತ[ಗಿ | 
ಸ ಯ ಟೂ 2 ಟಿ. 
ತ್ವಂ] ೫೭10/೮1 ಗಾಳ ಸ9/ಇತತಳಿ!ತ ॥| 

3]ತ್ರಷ ತರಗ ॥ 
ಕಶ್ಶಿಗೆ ಈತನ ಶಾ ತಸ್ತಾತ್ರಿ ಸಶ್ತಳಗಿ೫ತತಷ್ಸ ಬ... 
ಸಕ್ಸ್‌ಣ! ಇಷ 77[[19 ಕತ್ತ ಇ ಇಗಿಶಇಗಿ | 
ತಳ್ಳ ಸಳಿಗಿ ಡ ಫಷ ತತ | ೩೩ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧, ಕ್ಕಿ೦-೪೦ 


719ತ್ರೆಕೆ ಜಸಿ ಕತಗಳತ ಇಷ ಇಣಿಕ3 ॥ 


ಇ ಭರ್ಜಾತಳಲಗ್ತೆ ಚತತ ಇ ೫ ಇನ ॥| 30 ॥| 
೧/೧/೯1೧[ ಇ 557/೧1 ೧೬1೧1 ಹ, ॥ 
ಬಸ ಸ ಯ ಜು ಮು ಬ. 


ಷ್ಠ ಇಸ ಗತ2 ತ್ರ ಇ ಇ ₹1೪ ಕಪ್ಪ! ಇ | 

ಗ; ನೀ ಸನ ಬೇರ ಡಾ ಸೇಗ್ಗತಗಿಕಿಷ 71 ॥ 33 | 
2೫7ರ ಇ1ಗ್ಗಾಕ್ಕೆ ನ 7154 ೫71 ಪ್ರತ! ಇ | 

೫ ಕಚಂಇಗತ] ತತ್ತಿ 717ಗೇನಾತಾತ1 ಇಷ ಇ ॥ 32 || 
3೫[ಇ[4!1 ಗರ ಕರತ ಕಡ ಇ ಡ೯1೫೯ ॥ 
ಸತತ: ಇತ್ತ ಥೆಗ್ಗು 5೫೫ ಸತಗ್ಗಿಸತ2] ॥। 30 ॥| 
ಎ. ಎ ಟೂ 2... 41 
೫ ಔನಗಾತ7(ತ77ತ ಕ್ಲಿ ಡೌ ತ್ತ ಗೆಳ ॥ 3% ॥ 
೧೯೫ ಇರ್ಕಗ್ಗಣ್ಣ ಇ। ತ ಗೌಡಿ; ಇತಸಗ್ಗತ ॥ 

ಯಯ ಯಬ 2 ಒಬ ಬಬ! ಎ. 
ಕಸಗ[ರ] 81 ಕಕ್ಷೆ ಇರ್ಗೇಶ್ಷಾಇತಇತಗತ್ಟ ॥। 

ಇಡವ ಗೌ ಇಳೆ ಕೂ  ಪ್ರಗಿತಷಃ ೫೫1೫7 777೩ ॥ 30 


ಇರ ಇ ಕಳಸದ ಫೇರಿ; ॥ 


ಸ್ವತಜಇತ್ತತೆ ಘೆ ೧೫77 ಇ ಇಕತಾಗ್ಗ 1 36 
ತಳ್ಳಿ 7 ೫೫ಇಇಾಷ/ಗೇ; ೫1ಇ1೮ಇ71ಗಇಗತ್ತಷ್ನ ॥ 
ಸತಳಸತ್ತಕೆ ಫಕ್ಕೆ ಇಳಇತಗೀತಷಕ್ಕಷ 1 ೩೩ ॥ 


ತ್ವತಳ 7೫ನತುಗಿ ಕತ; ಇತತ ॥ 
ಸೆ ತ೪ ತ್ವರೆ ತಾಸ ೫ಇಢೇಂಗಿಗಗತ್ಪತ್ತತ || ೪0 ॥| 


ಅಧ್ಯಾಯ ಣ್ಕಿ ೪೧-೪೭ 


೫ಇಷ!ಗಿ]ಇತ1ಷ್ಟೀ ಇತ್ತೀತಡೌ ಕರಗ್ಗಾಸಃ ॥ 


ಷ್ಲೆಕ್ತ ಸ್ಥತ!ಶ್ಟ 12 ಇತ ಇಳಕೆಕ; 1 ೪?₹॥ 

ಸತಿ! ಸತಗ್ಗೇಳ ಕೃರ್ಪಗಳೆ ತತಾ ಇ || 

ಬು ಓಮು ಮ ಓಮ ಭ || 0೩ ॥| 

ಫಗೌಸೆ; ಕರಣೆ ಇಳಿಸಷಾರಟಡಿಃ ॥ 

ತೌ ತಡಿಇತಗ ಕ್ರತಇತ್‌ ೫1೫ರ 1 ೪93॥ 

ತಸತಾತ್ತತ೫೫10ಥ ಸತ್ತ51511 ತರಕ್ಕೆ || 

ರತ್‌ ಔೀಷಕ್ಕೆ 77೫ ಇತರೆಸಾತ್ರಕ್ತಳ್ತಣ ॥ ೪೪ ॥ 

ತೆ! 7ಕ ಇರ್ತಣಳೆ ಇತ್ತೆ ಇತಗ್ಗೇತ1 ಇಷ್ಟ ॥ 

ಇರ್ಷತಇಶ್ತ್ರಷತ[೫ತ ಕತ್ತೆ ಇತಸಶ್ತಕತ!ಃ || ೪% ॥| 

71 ಇಗಗತಸ್ಗಇತಸತಡೆ ಇರ; ॥ 

ಮು ಮ ಇಟ್ಟೂ ಓ 1 ೪8॥ 
ಆತಾ ತ್ತಾಣ | 


ಕತ್ನಶ್ರಷ್ವತ1ರಕ್ತಿತ; ಸೆ ಇಬ! ತಳ!ಡಿತ್ತ ॥ 
ಹು ಬಟ ಟು ಮೂ ॥ ೪9 ॥ 


ಬಯ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 


[ ಕಂಗಾಲಾದ ಅರ್ಜುನನು ಕೈನೀಡಿ ಕೃಷ್ಣನನ್ನು ಬೇಡಲು 
ಕೇವಲ ಅಪಹಾಸ್ಯದಿಂದ ಅರ್ಜುನನನ್ನು ಕೆಣಕುವರು. ಈ ಕೆಲಸದ 
ವಿಲ್ಲ, ಯಾಕೆಂದರೆ ಇಲ್ಲಿ "ಕೊಲೆ? ನಿ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣ ಕು.ವಿಪ 
ಗಿ ವಾದ ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕೊಲ್ಲು ವುದೆಂದರೇನು? ದೇಹವು ಟು 
ಮಾಡಿದರೂ ಉಳಿಯುವಂತಿಲ್ಲ; ಆತ್ಮವೆಂಬುದು.ಏನು ಮಾಡಿದರೂ ಸಾಯ 
ವಂತಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿರುವಾಗ *ಕೊಲ್ಲು'ವುದಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಸಂಬಂಧವಾಗಲಿ 
ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಾಗಲಿ ಬರುವುದೆ ಇಲ್ಲ. 

ಒ೦ದು ವೇಳೆ ಆತ್ಮವು ಅಮರವಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿದರೆ ಆಗ ದೇಹದಂತೆ 
ಅದರ ನಾಶವೂ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗುವುದು, ಎ೦ದರೆ ಮಾನವನನ್ನು ಮೀರಿದ 
ವಿಷಯವಾಗುವುದು. 

ಇದಲ್ಲದೆ ಸದ್ಯದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅರ್ಜುನನು ಮಾಡುವ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಸ್ಪೈ ಜೆ 
ಯಾಗಲಿ ಸ್ವಸಂತೋಷವಾಗಲಿ ಕಾರಣವಲ್ಲ. ಅವನನ್ನು ಮೀರಿ ತ ಮೇಲೆ 
ಅಧಿಕಾರ ನಡೆಸುತ ಶ್ಪ್ಪತ್ಪ ತ್ರಧರ್ಮದ ಆಸಜೆ. ಎಂದು ಜುಜುಬಿ ಯುದ್ಧ ವನ್ನಾ 
ಡುವನು. ಅದಕಾಗಿ `ಿತ್ಯೆಯ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ವೈಯಕ್ತಿ ಕವಾಗಿ ಜರ್ಚತನೆ 
ಮೇಲಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿರುವಾಗ "ಯುದ್ಧ ವನ್ಶಾಡುವುದಿಲ್ಲ' ಎಂಬಾತನು ಹೇಡಿ 
ಎಧಿಸುವನು, ಕರ್ತವ್ಯಜ್ಯುತನಾಗಿ ಪತಿತನೆನಿಸುವನು. 


ಮ ನ್‌ 
ೈಷ್ಣ್ಣನು 
ಅಪಾ 

1 


ಚ ಚ 
“` 
ಗ 


ಆ 


ಹಿಂಸೆಯ ಫಲ ಪಾಪ ಎಂಬ ಕಲ್ಪನೆಯೂ ತಪ್ಪಾದುಡು. ಯಾವುದಾದ 
ರೊಂದು ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡಿದಾಗ "ದರ ಕರ್ತ್ಯವಿಗೆ ಆ ಕಾರ್ಯದ ಫಲ 
ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಲ್ಲ ಎಂಬ ತತ್ತ್ವವೆ ತಪ್ಪಾ ದುದು. ಕಾರ್ಯದ ಬಂಧನವನ್ನು ಬಿಡಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವ ಉಪಾಯಗಳಿವೆ... ಕಾರ್ಯದ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಮಾಡಿ *ಲವರು 
( ಸಂನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗ), ಕಾರ್ಯಫಲದ ಸಂಬ೦ಧ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಿದೆ ಕರ್ತೃವಿಗಿಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಕೆಲವರು ( ಕರ್ಮಮಾರ್ಗ) ಹೇಳಿ ಕಾರ್ಯವು ಯಾವಾಗಲೂ ಬಂಧಕ 
ವಾಗಿರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತನ್ನು ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮಾತು ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ; 
ಆದರೆ ಅವೆರಡೂ ಮಾರ್ಗಗಳು ಮಾತ್ರ ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿಲ್ಲ. 


ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಮಾಡುವುದು ಸರಿಯಾದ ಮಾರ್ಗ, ಒಳ 
ಗಿನ ಇಚೆ ಸಿಯನ್ನು ಹೊರಗೆ ವ್ಯಕ್ತ ಪಡಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನವೆ « ಕಾರ್ಯ' ಎನಿಸುವಾಗ 
ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಬಿಡುವುದು ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಚ್ಛೆ ಗೂ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೂ, 
ಕಾರ್ಯಕ್ಕೂ "'ಕಾರ್ಯಫಲಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವನ್ಸಿಟ್ಟು ಕೊಂಡಕೆ ಮಾತ್ರ ಇಚ್ಛಿಗೂ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೨. ೧-೬ 


ಕಾರ್ಯಫಲಕ್ಕೂ ಸ೦ ಬಂಧ ತಗುಲುವುದು. ಈ ಸಂಬಂಧ ತಪ್ಪಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಇಜ್ಜಿ ಶ್ಬಿಯನ್ನು ಹೊರಗಿನ ಕಾರ್ಯಫಲಕ್ಕೆ ಅಧೀನಮಾಡದೆ ಒಳಗಿನ ಬುದ್ಧಿಗೆ ಡಿ 
ಬೀ ಬಸ ಆ ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು ಸ್ವತ್ರತ್ರವಾಗಿರಿಸಿದರೆ ಕಾರ್ಯದ ಬಂಧನೆ ; | 
ತಪ್ಪುವುದು. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಅದಕ್ಕೆ ಪ್ರೇರಕವಾದ ಬುದ್ಧಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು. ಮಹತ್ವವಿದೆ. ಬುದ್ಧಿಯು ಸ್ಥಿರವಾಗಿದ್ದರೆ ಇಚ್ಛಾನಿಜ್ಛೆ ಗಳ ' ಟಿ 
ಹೊಯ್ದಾಟ ತಪ್ಪಿ. ಕಾರ್ಯಬಂಧನೆಯೂ ತಪ್ಪುವುದು. ] ಫೆ 


ಹಾ, 1 ್ಪ 
155೬೫3: 
ಈತ ತಣ ॥ 
ಬ ಜಯ ಬಜ (| 
[ಇಳ]1ಸೇಕಗ]ಕ್ಕೆ ತ]ತರ| ಪತ ಸ ಇಷ್ಟಾನ; 1 1! 
ಕ್ಷ೫7 ತಗಳ ॥ 
ತ್ಮಕಕತ] ಹಕಗರಗಿಕ್ಕ್‌ 0% ಕಶ್ತಕರಾಕ ॥ 
ತ]7/ತ್ತಕಷರಾಶೆ ಜಳ ಗೇಇಪತ್ತೆತ ಟಿ. 
1 1ಬ] 7೫; ೮[ಜೆ *ತಪ್ತಾಳರಕ್ಪತಿ ॥ 
ಚತ ಕತ್ತ] ಪತತೆಗ5 ರಕ್ನಕಢ ಓಟ. 
ಇತ್ತೆಸ ತಾಣ ॥ 
ಪ್ಲೆ ಜ]5ಗಣಕೆ 7 ಸೌರ] ಇ ಪಕ್ರಕ್ನಕನ ॥। 
ಕ್ಷಣ: ಇಗಿಸ]7227/13 ಕೃತಕ 3ಗೌಷ್ಠಷಾ 1೪೫॥ 
ಪ್ರತಸ್ಷಣ 1 ಸೇ[ಪ್ರಚ[ಕ/ನ್ಟ 
೫೫1 ಸಕ್ಕ ೫೫ರ ಈತ ॥ 


ಪ್ಷತ[ಲೆತ್ಸ/ತ!ಸ್ರ ಪ್ರಷ್ಟಗಿಕೆಷ ಎ 

್ರತ!7 ಜನ್ನ ಸರೀಗಗ್ಗಚಳ]ನ್ನ | ಇ॥ | 
(ನ ಜು ರೌ ತ್ಲೌಕ್ತೆ 

7 ಇಡಿದು: ಪೀಕೆ! ಸತತ? ತ 

ಪಕ್ಷ! ಇಳಿಡ ಇ 71 ಈ ಇಗಿತ್ತ: ॥ 

21ತ೫ ಕ್ಷ 7 ಗತ5[ನಫ್ತ ಜಂ 


ಶಾ ಗ ಹತ 6 
551೫51: ಇರ್ತ ೪[ಕೇ[॥!: ॥ ೩॥ ಜೆ 
ತಳ೪೫೭೦ 


೧೦ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೨. ಓ.೧೬ 


ಸ್ಲ[ಕರಸಪ್ನಿ/ಕ1/ಢಕಕ7//ತ: 
ಡ್ವತ1 ೫] ಇಚಿಷಷತ್ರ ಕಕ]: ॥ 
೫೫2: ಷ1ಗಗಾರ ಸ್ಥಿ ಕಾಡಿ 
[ಇ೫೪೪ೌಕ್ಕೆ 518 21 ೫] ಇಳ 
ರೆ ಯ ಭಧ 
2ಇಈ(ತಾಶ್ರಸ1561/818101[2 || 
ಎ (ಟಟ 

₹3 ಪ್ರ[ಗ[77ಗ7 ಇ/(ಇಷ್ಟಸ್ನ 


ರೆ ತಗ ॥ 
ರತಶ್ರತ್ಯತ ಕ್ಷಣ್ಣೆಕಾಳ್ಗ! ಪ್ರಕರ: ಇಳಕ್ಗ ॥ 
ಈ ೫೫೫ ₹18 7(1ಟ್ಗ್ತ ತಕ ಕ್ಡಳರ[! ತಚ್ಛತ ಕ 
ಕಶ್ತತ್ಗ ಕಗೆರಾ ಇಗ ೫6 ॥ 
`ಷತ/ಗ1೫0 0ಳುಕಕಗಿಕ ೫ತ: 

ತ್ನ ತಣು ॥ 
ರು 2ರ ಯ ಓಟ ೬ [ 
7ಕ/ಶ್ಮಷ್ಗಕಗನ್ನಜ 71ಪ್ರಳ1ಸ[5 4/51: 
ತ ಔರ್ಗಕ್ಳಿ ತತ್ತ 74 ೫ ೫ ೫೫ (1061: ॥ 
2 ಓ22 ೬. ೬೭... 1[6 
ಕಿಗ್ಗಿಸ150ರಾ7೪1] 23 ಫಗ ಶಕತ ಇ ॥ 
೫/1 ₹೯[ಕ೮೮1(೫ಊ ಜೇ 7 ಶ್ರಕಗಿ 
2 ಯ 2.೬ ಜ.1. 
31[777[71(/315ಗ(ಷ/2 ೫10೪೫೫ ೫೫ 
ಶೆ (ಶಿ ಸ ಸಲಫಿ ಕ್ರತಕ ತ್ರಘಳಳ! ॥| 
ಇಸಸ್ವ:ತತ್ರ ತ ಜೆ/!| 815ಶ್ಟರ್ಗಳ 7 ಪಾಲ್ಕೆ 
ಮ ಯು 2ಓ..ಓು. 
ಬಂ ಯ ಬಿಬಿ ಒಮ ಯ 


11 ಈ || 


|| 6 || 


| %॥ 


|| ೩೦ || 


॥ £॥೩॥1 


| ೬೩% ॥ 


| ೩೫೩1 


11 8೪ || 


ಟು 


(| ॥೩ | 


ಆಧ್ಯಾಯ ೨... ೧೭-೨೭ 
ಇಗಿಷ[9 ಕ್ರ ಕಗಗ 2ನ ಕಣಕ ಕಷ ॥ 
ಗಡಿಸ[ಕ]ನೃನಸಪ/ಾ ತ ಹಗ್ಗಾತಾಕ್ಕೆನಕ್ಕಿ 
ಈತ ಘಃ ಸೇ! ಪಾತಕ: ೪೪1೫೬1: 1 
22ರ ಎ ಮು ಬು ಬಟ್ಟ 
೫ ಕಷ್ಟ ಸಿಗ ಕಕ ಇಚಿತ ಗಸರೆ ಕಷ್ಟ 1 
ತಟ ಕೆ/ 7 ಗೌತ್ಯತೆಕೆ! ಪತ ಕೈ ಇ ಕ್ಷರ 

7 ತಸ ಡಈೌಸರಿ ೫ ಕಸ/(ಡ- 

್ಸಸೈ ಭ್ನಣ್ಯಗ 71೫ರ] ೫] ಹ ಚರ; || 

3131 ೧೫: ₹1145153 ತ್ರ[೫] 

ಈ ಕಾಕ ಕ 7೮೫ 
22121] [ಇಷ 2 ರಷ್ಟಸತತಂಸಷ್ಟಷ್ಟ || 
ಷ್ಲಲೆ ಈ ಡ್ರಶ್ಳ: ೮105 ಇವಿ ಕಕ ಹನ 

15119 ತೆ 2೮] ಗ 

ತ5//4 ತತ! 7215%611೮ ॥ 

೫1 ೫೪೭1೫ ಡೀ ತಗ] 

೫೦217 ೮೫15 75/0 ಕಕ್ಷೆ! 

ನ ಗಭ 75101 %ನ ಕಗ ೫೫೫: ॥ 
ತಡಸ ಶೀಷಪ/ಳಿ! 7 ೫ಇಗೌ ಸಕ: 
ಈತಿಕ15 77ನ121575515%ಗಳ ೫ ಇ ॥ 
ಔತ: ಪಕ್ಷಗಳು: [ಶ್ವಾಸ] ಪರಕರ: 
ಈನರ್ತಕ[5 22/3155, ಇ[2152ಶ್ರ73 ॥ 
ಕಗ ಗಗನ ಸತ್ತಕೆ!ಗತ್ಪಸಲ್ಲೌಸ 


5೪ ಸಷ (ಸರನೆ ಗೀತ ಇ] ಪಾಸಿ ಪಕಷ್ನ ॥ 


ಕ ತ ಸರಸ ೫೫ ೫ಗಕ್ತನಕ್ಕೆಗಿ 
ತಕ ಗೌ ೪3] ಶೃಷ್ತಶ್ತಿಕ ತಾಣ ಇಕ್‌ ಇ ॥ 
ಬ 22ರ ಟು 2 1ಓಓಬ್ಬ ಬಿ 


|| ೩೨೪ ॥ 


ಸಕ್ಷ 1 


॥ 1೩ ॥ 


|| ಇಂ. ॥| 


| ೩೬.1 


ಟು, 


1 ಇ೩. | 


| ಇ೪॥ 


|| ೩೬, || 


॥ ಇಕೆ ॥ 


|| ೩೨ ॥| 


೧೦ 


ಅಧ್ಕಾ ಯ 3. ತ೨೮-ತ್ನ೯ 


ಯು ಯಯ ಓಟ ೬ 
ತತಸಕಾಇತಸತ ಕತ ಕ ಇಗ್ಗಿಕತತ] 
61[ಜಶೆರ್ತರಳ0 ಇಡಾತತ- 
೫[ಜಸಇ್ಷ್ಗ1ಡಿ ಕಡತ ಸ2; ॥ 
ಆ ಎ2. (ಓಸಿ. 
ಜ್ನಾತ/ರತೆ ಕ್ತ 7 ಡಸ ತ[ಸ್ಥಿಕ್ಸ 
ಶಿಕ್ಷೆ! (ಸೀಷಗತ 7158 3 ತರ ೫1೫ ॥ 
ಕ87॥531[9 ಸಹಗ 7 4 ೪/ಗಿತ್ತನಕಗೌ 
481೧ ಇಡಾಇ ಇ ಗಸಕಗಿತ್ತಕೆ ॥ 
ಗಗ ಕ್ರಷ32 511೧೫೬1 7 ಗಲ್ಫ್‌ 
ಪ್ರಶ್ಷ್ರಸ! ಇರರ ಈಗೆ 7ಗರ[ತ್ತಕ್ಣ್ಟ ॥ 
ಪ್ರಸ್ತಾ: ೫[821: ೮1೪ ಈ ಶ್ವತಪೆಕಳಷ್ಟ 
377 ಡಇಷಗಗ 21 ಕಗ ಸ ಇಗೀಸಗ ॥ 
ಕಕ: ಈಳಿಗೆ ಹಗ್ಗ! ಇ ಗ್ಲೌಣ 717೫3/ಡ7ಗ್ಗ 
ತ]ತ್‌[(1 ಇ[!0 ಭ್ನತ[ಗ/ ಕ[25ಏ10 ೫17 || 
ಯ ಇ |. | 
[21೫೮11ಶ್ವಢ್ಗಕೆ 7ೇಶ0 ೫1 71೮1: ॥॥ 
21 ..... 2 .(ಒ ಎ .....6 
ಇ]ತ]ಸಸ್ನಷ್ಟ (ಷ್ಟ! ಪರ್ನ್ಯಇರ್ಗೀಕಗ (ಡಿಕ! ॥ 
ಓಟು 2.22 ಓಮ ಊ 
ಕ್ಷರ! 51 ೫10೫0 ಈ 5] ೫1 ಜಇಾರಿ ಇಲ್ಲೆನ್ಸ ॥ 
ಕತ ೧15 5131 ಶ್ವತ/ಡ ತಕಗಿಇತ: 
ಬ ಬಯ . ...ಎ..... 
ಕಕ! ಶ್ವತ್ತತ ಶ್ರಾತಳ ಹತ್ತ ಡ1ಢಷತ[ರಡ[/] 
೮! 851/1 ೫1೫೫ ಕ್ರ ಈ ಇತ್ತ ॥ 
ಶ್ವಢ್ನ2/ ಸ್ತಳ! ೫೫1 1[೪] ಪನಿಇತ 7೬ಗ]/ 


| ಇ6 1 


|| ಇಳಿ ॥ 


|| ೮ || 


|| 8೩ ॥ 


|| ಸಿಇ || 


ಬಟ. 4 


॥ ೩೪ ॥ 


॥| ೫ [| 


॥ 36 ॥ 


॥ ೩೪೨1 


॥ ೫ || 


ಟು. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೨. ೪೦-೫೨ 


ಇ1ಗಾತನತ/ಳಿ [5೧ ಇಷತಗಿ! 7 ೧೯3 ॥ 
ರ ಎಂ "ಇಂ. ..ಐ( 


ಉದು 


ನಷ 171(ಾತ! ಪ್ರಣ್ಥರಾ೯ ಕ್ರತಸ್ಕತ ॥ 
ಬರು ಎ ಮು ಯಮ ಒ 
21/11] ಶ್ರ] ೫[4 ಇತರ್ಕೇ [೫6ರ ॥| 
ತಾರ: ಡ7೫ ಸಸರ 7ದಗ್ಗಿಷ; 
ಷ್ಞಾ/ಷ[[[ಷ; ಈಗ! ತಾಡತಕಾನೆಾಕ ಣ್ಣ ॥ 
ಸಗ ಇತಕ್ತತ1 ಜಗ್ಗಇರ್ತಗಿ ೧೫ 

ಜಗ ಇಸೆಗತರ್ಕಾಗ! ೫೫1ರ. ॥ 
ನಸಷ್ಟ[ಪಗರಸತ! ಪ್ರಣ: ೫ತ(ತೆ1 7 ಈಟಿ 
ಗಂತಿ] 31 ಗಕೌಶ್ರಂತ1 ಇತಗತ್ರೆಸ ॥ 
೧2 ಗಿಷರಾತ! ಗೌಷಗನನ ಕಗ್ಗಣತನ್ನ 
ಪ[ತ[ಪಶೆ! ಕಳಗ ಆಕಕಃ ಪಷ್ಟಕ್ಕತಿ ॥ 
ಕಸಕ್ಕೆ 8ಕ್ಕಕ್ಕ ಸಪ ಔರ: 
ಪ್ಲನಿರ[71ಗತ/ಈೌ! 21 ಇಳಿಕ ಕರತ ॥ 
೫1 ತಾಳಿಪೌೇಕ್ತಷ್ನಿಡ್ಗ 8 ಈಗತಾನೆ] 


ಶೆ: ಕ್ವತ ಕಾನ!ಗಿ1 ಶೌಫ್ಗೆ 0ತತ] ಇತತ2 ॥| 
ಯ ಮ ಜು ಮ ಒಟ. ಪಉ 


ಶ್ಥ] ಕ೫॥ ತಳ ಪ್ರಡ್ಗಿಭ71ಇನತತ ॥ 

ಶ್ವತ್ತ! ಊ೮೮7೫0ಿಇಸತ ಕರ ಇತಾಿಕತ: 
ಕ್ರ3ತ್ತಕ! ತತ 3೫ ಕ್ರತಕ ॥ 
ಕ773711112 ಶ್ವತ5 ಶ17: ಫನೆಷ್ಟ ಕಗ್ಗಳಷ್ಟ 


ಷ್ಲನೆತ ಪ್ರಡ್ತಶ್ತತ! ಗೌ ಇಳ ಇತತ ೫ನೆ!(10: ॥ 


ತಾಸ ಗಿತ್ರತ: ೫ರ 7ತಫಷತ/ತರಷ್ಟ್‌ 
2 2 ಓಮ ಮ 
ಕ೫] 7118 ಗಗೆಕ್ತ ೫1೫೫೫7 ಜರ್ಕ್‌ ಇ 


(1 90 || 


2... 
|| 3 [| 
| 98. 
1 ೪೪ ॥| 
(1 9% | 
1 9£.॥ 
| 93 ॥ 
1860 
1 ೪6 ॥ 
| ಓಂ || 
| ೩11 


[| ಓಳು (| 


೧೪ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨. ೫೩-೬೪ 


೪1/೫6೫1 ಕ ೩1 ೬1218 13೬ತ। ॥ 
ಶಣ/ಇ[ತಷತ! ಪ್ರಗ್ತಿಷ್ಠ ಕಠ! ಸ17ಷತ1ರಷ(ತಿ 
*೫ಶ್ರೆಸ ತಾಗ ॥ 
(ಕರತ 6] ೫1ಇ| 7೩1/32೬1 5೪ ॥ 
ಕಳೆ; 1 ಇಚ ಗಾಇತೆೇತ ಸರತ (ಷ್ಟ 
ತಸ ತ ॥ 
ಔತ(॥10 ಈತ! ತಾಪವು ಪರ್ಛೊರ್ಗಲೆ ಇನೆಗರ್ಗನ್ನ ॥ 
3718]ನ2ಷ[ಷಷ! ಕ್ರ: ಗಾರರ 
ಸ್ಥ:ತಿಕಷಪ್ರ3 ಡನ]: ಪ್ರಶ್ಛಕ್ತ (87ಕತ್ತ: ॥ 
ಸ್ಲೇಕ[7ಇಷಡ್‌12: ಗೌಡಕಳಗ್ರಗಇಇಇಕಿ 
೫; ಪ್ರ3ೌ17/ಈಕನ್ನ ಗರಗರ ಪ್ರಜಕ್ರಾಜ್ನ್ನ ॥ 
ತ[ಗ|ತತ್ತಗಿ 7 38 ಕಃ] ಇತ! ಇ101ಕ 
ಇತ್ತ! ಜೇ ಇ] ತ್ಲನ!5ಗಢತೆ!ತ ಸತ; ॥ 
೫೬/6010 2[ೆೊೊಷ್ನ 5೫7 ೫ಕ ೫01861 
ಇ] ಔರ ೧1೯೮ ಗಸ: ॥ 


ತರೆ 25ರ ೮೯ ಕ್ಕ ತಕಕ 


2ಕ್ಷಣೆ! ₹7 ಫಸ್ಗಇ ಕ್ರ, ಇತ: ॥ 
ಕ್ಲ!8110 ಡಲ ಕ (ಈ ಇತ ಕಷ: 
2... ು[[ ೬. 
೫ 1 2೬೫೫೬/9/ ಕ೬೫ 751 ಇಗಿಗಿಕ]1 
ಇಷ್ನ[ಸಕೆ! ೌಷಸತ್ತತ: ಪಿಕ ತ128 ॥ 
ಪ್ರಗ[ರತ/7್ಕಿ ಕತ; ತ[7|[ಡ||415/178 
ಫ|[ಇ717ಕಗಿ ಕರ ಶನಿಕ1ಇಷಗ 8ನ: ॥ 
೫][₹೫11ತತ್ವ (1೫1 ಪ್ರಗ್ಗಸ1177೫57[3 
₹1718 ಇ್ನಾತಾತ್ರ 2130ರ ॥ 
31[8752/335[141 ಇತ[ಇಇಗರ7ಇತಗಿ 


॥| 4೩ || 


|| ೩೩ | 


|| ೩೮ ॥| 
|| ಇಕೆ ॥ 
|| ಓ || 
11 ಓ೮ || 
|| ೩೪ || 
॥ ನೈಂ || ' 
॥ ೩1 ॥ 
| ೩ಇ ॥ 
೬... 


| ೩8 ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೨, ೬೫-೭೨ 


ಇಷ ಕಕೆಕ್ಟ 171 ₹1ರೀಪಇತ128 | 
ಇರಾಡಿಕಳೆ! 77] ಕ್ಷಿ: ಕರೆಕಗಿತಕಿ 

[17 ಕ್ವರ್ಣಿತ್ರಕಾಣ 7 ಇಗಸ್ತಕ್ಕ7 ೫1೫71 ॥ 
ತ ಸಗಸ1ತರಕ ೫10 ೫೯[ಕಣ ಕ್ರಕು ಪ್ರತಷ್ನ್‌ 
ಕ್ಷ11 ಗೌ ಸೇಕ! ಶಣತರತ್ತಗಿಳ 8 ॥ 
ಕಕ ಕಫ ಇತ 7ಸ್ತ7/93118 
ಕಡಾ? 7ರ! ೧೪1೧0 ೫೫೯: ॥ 
ಕ್ಲ್ಣ1/01/927ಪೌೆಇ್ನಷ್ಟ ೫೫೫7 ೫೫! ಇಗಿಗಿಕ. 

71 ಔ೯/ ಶಕ್ಕೆರ್ಗತ! ೫%] ತ(7ಗೆ ಕಷಸೆ! || 
ಪ7| 317113 ಸಕ[31 ಈ] (2೫11 ಕಕಣಕೆ! ಶ್ರ: 


ತಗಗ್ಪತೆಷ1೫7ಇರಗಗಿಕ 

ಪಶ್ರಕರ[ಳ: ಇಗಳಗಿ ಇಕಕ್ಕ ॥ 

ಕರ್ತತ್ಯ/ತ] ೫ ಇಗಿಳೆ ಗಿ ಇಕೆ 

ಈ ₹1[8೫71೧೫1(8 ಸ ತ/ಷತ್ತಣೆ! 
[2 ಫ1[2: ಪಕ್ಟ್‌ಷ್ಟ ಕ್ರಚ[ಜಗಿ ಗಭ: ॥ 
ಗಗನ ೧ಕಕ: ಈ ₹[೧ಇರ್ಗಗಳಗಿ 
೮೫( ತಕ! ಗೀಗಿ: 7೪ ೫1 ೫ ಡಔಕ್ರ್ಗಗಿ ॥ 
೧ 7222.0೬ 


|| ೩೬ (| 


|| ೩೩ ॥ 


| ೩೨ || 


॥ ೩6 ॥ 


1 ೩೩ ॥ 


ಓಜ. 


| ೨1 || 


[| ೨% || 


೧೫ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೩ 


[ ಕಾರ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಬುದ್ಧಿಯ ಮಹತ್ವವು ಹೆಚ್ಚಿ ನದೆನಿಸಿದರೆ ಬುದ್ಧಿ ಯನ್ನು 
ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳು ವುಡನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ( ಪ್ರಸ್ತುತ ಯುದ್ಧ ದಂತಹ) ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಯಾಕೆ ತೊಡಗಬೇಕು--ಎಂದು-ಅರ್ಜುನನು ಪ್ರಶ್ನೆಮಾಡುತ್ತಾ ಕೆ. 

ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಲು ನಾಲ್ಕು ಕಾರಣಗಳಿವೆ ಎಂದು ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ. 


(೧) ಕಾರ್ಯವು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. ಎಂದರೆ ಅದನ್ನು ಪೂರ್ತಿ 
ಯಾಗಿ ಬಿಟ್ಟು ಬಿಡುವುದು. ಶಕ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಒಳಗಿನ ಇಚ್ಛೆ-ಹೊರಗಿನ 
ಪ ಪ್ರಯತ್ನ ಎಕಾರ್ಯ. ಹೊರಗಿನ ಪ್ರಯತ್ನ ವೊಂದನ್ನೆ ಬಿಟ್ಟಿ ರೆ.ಮಾನವನು 
ಆರಾ 4. ಎನಿಸುವನು. ಒಳಗಿನ ಇಜ್ಜಿ ಯನ್ನು ಬಿಡುವುದೆಂದರೆ 
ಅದು ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಡದು ದೇಹದ (ಪ್ರಕೃತಿಯ) 
ಗುಣ ( ಧರ್ಮ) ವಾಗಿದೆ. ಉಸಿರಾಡಿಸುವುದನ್ನು ಬಿಡಬಹುದೆ? ಹೆಚ್ಚಿ ೦ದರೆ 
ತಡೆಯಬಹುದು--*ಕೆಲಹೊತ್ತು. ಕಾರ್ಯವು ಹೀಗೆ ಅಥಿವಾರ್ಯವಿದ್ದು ದಕ್ಕೆ 
ಸಂನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗವು ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 

(೨) . ಕಾರ್ಯವು ಬಂಧಕ, ಅದಕಾಗಿ ಅದನ್ನು ಬಿಡಬೇಕು ಎಂಬ 
ವಾದ ತಪ್ಪಾ ದುದು. ಯಜ್ಞ ದಲ್ಲಿ ಬಂಧನವಿಲ್ಲ ಎನುವರಲ್ಲವೆ ಕರ್ಮಮಾರ್ಗಿ 
ಗಳು? .ಅದು ನಿಜ, ಆದರೆ ಪೂರ್ತಿಯಾಗಿ ನಿಜವಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಕೇವಲ 
ವಿಹಿತಯಜ್ಞ ಯಾಗಾದಿಗಳಲ್ಲಿಯೆ ಅಲ್ಲ ಲ್ಲದೆ--ಯಜಮಾನವೃ ತ್ತಿಯಿಂದ (ಎ೦ದರೆ 
ಇದಂನ ಮಮ ಎ೦ಬ ನಿಸ್ವಾ ರ್ಥಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ) ಮಾಡಿದ ಯಾವ ಕಾರ್ಯ 
ದಲ್ಲೂ ಬಂಧನವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಪೂರ್ತಿಯಾದ ಸತ್ಯ. (ಹೀಗೆ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ 
ವೆಂದೇ ಕರ್ಮಮಾರ್ಗವೂ ಸಮರ್ಪಕವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ.) 

(೩) ಮೂರನೆಯದಾಗಿ, (ಜೀವನ) ಸಿದ್ಧಿಯನ್ನು ಪಡೆದರೂ ವ್ಯವ 
ಹಾರದ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಎಂದಿನಂತೆ ತೊಡಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಪದವಿಯನ್ನು ಪಡೆದ 
ಜನಕ ಮೊದಲಾದವರ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿವೆ. 

(೪) ವ್ಯವಹಾರದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿ ವಂತರನ್ನು ಸಾ ಸಾಮಾನ್ಯ ರು ಮಾರ್ಗದರ್ಶ 
ಕರಾಗಿ ಇಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳು ತ್ತಾರೆ. ಈ ರೂಢಿ ತಪ್ಪ ದ ವರೆಗೆ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಅದು ಅನಿವಾರ್ಯವಲ್ಲ, ಎಂಬ ತಪ್ಪು ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಬುದ್ಧಿ ಪಂತರು 
ಸಾಮಾನ್ಯರಲ್ಲಿ ಉಂಟುಮಾಡಬಾರದು. 

ಕಾರ್ಯವು ಅನಿವಾರ್ಯವೆಂದಾಕ್ಚಣ ಅದು ಮನುನ ಆವರಿಸಿದ, 
ಬಿಡದ ಭೂತ ಎಂದೇ ತಿಳಿಯಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 


ಅಧ್ಯಾಯ ಪಂದಿ 


ಕಾರ್ಯದ ಮೂಲ ಕಾಮದಲ್ಲಿ ( ಇಚ್ಛೆಯಲ್ಲಿ ) ಸೃಧ್ನೆ ಆ ಕಾಮಕ್ಕೆ 

ಇಂದ್ರಿಯಗಳು ವಾಹನ. ಮನಸ್ಸು ದಾಸ. ಇಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಡ್ಡ 
ದು ಧಿ ೪ ೆ ನ್‌ 

ಇಂದ್ರಿಯ-ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಬುದ್ಧಿಯ ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಂಡರೆ ಕಾಮದ 

ಸ್ಪ್ಪೆರವ್ನ ತ್ತಿಯನ್ನು ತಡೆದಂತಾಗುವುದು.  ( ಅಷ್ಟರಮಟ್ಟಿಗೆ ) ಕಾರ್ಯದ 


ಬಂಧನವನ್ನೂ ಗೆದ್ದ ೦ತಾಗುವುದು. ] 


ಕ ಸ 

ಕಕತ]: 

ತ೫[ಇತ! ಸಾತಾನ೮123 ಇ! ಪ್ರಗ್ಗತಷರ್ಕೆ ॥ 
ಕಾ ಇಜಿಗ ೫೫ 71 ೧೪೫ ಹತ .. 

55119 87(3 ಇಸ ತಡ ಬೇಷತೆ ಡ ॥ 
ಕಕತ ಇನ್ನ [7[ಜಫಾ ಶಷ ಈಶ5ಕಷ[ಪ್ತಶ1ಷ್ಟ 24. 

ತ ತರ ॥ 
ಈಕಾ5ಗಿ7೧2/8%] 0೫1 ಶ್ರ ಜಕ್ಕ 7215ನ2 ॥ 

ಪ್ಹ[ತಶ?17 71ರ] ತಳಗೆಗಷ ಸ1ಗ71ತ | 3. 

೫ ತಭ0[[7ತ/25/ರಷಾಶೆ ಗ್ರಢನೇತ್ವೌ ॥ 
ನ ಇ ಪ್ಲೇಸರಸ ಕತ ಗಾಗ ಇರಡರ್ಗಿಗಳಕಿ 18॥ 

೫ 0 ಕರ್ಗಾಟಗ7ಗ ತತ್ತ ಗಿತಪತಗೆತಕ್ಟ ॥ ] 
ಚಾ € € ೧ಯ ಇಷ್ಟು 
ಷಸ ೯೫೫7 ಇರ ಈ: ಇತಿ 1 4॥ 
ಪ್ಲ] ಶಶಾಸ ಇ [ಈ ಇತ! ಜತ್‌ ॥ 

ಕ್ಷಣಕ7]ಇ|ಈೌಾಸಫ[೫1 ಗೌಲಸ(ತತ: ಈ ತಕ 16 ॥ 

2ಗ್ಗಗಇ1ಗಿ! ಇರತ/ ಗೌರಾ 5ತ್ತತ ॥ 
ಬ ಟು ಏಓಬಿ ಯ 1 9॥ 

ಎಕ್ಕೆ ಕ್ವತ ಇಗ 4 ತಾಸೆ ತಕ್ಕ! ಕಷಾನ ಗ್ಗ: ॥| 
ಕಲಿಷಗ1ಡ ಇ ಈ ಇ ಇಡಿತೌಾಕಗಳ: 1061 
ಪಕ್ಥ[[ತಾ80115:25 ಕಷ152 ಇನಿಇಳತ: ॥ 
ಇ ಬಿ.ಸಿ ಶೆ 

ಕಷ ಫಡ ತಕ ಪ್ರಕರ: ಪಷ(ಕಃ |೩॥ಓ 


ಪಿ--೪೫೭೦ 


೧೮ 


ಸುತು ವು ಭ್ರ 1 


ಅಧ್ಯಾಯ ಶಿ... ೧೦-೨೨ 


ಪ್ಷಶತ!: ೫31: ಸ್ವ! ರೃ?[ತ[ತ ೫31೪[₹: ॥ 
ಈರ್ಗಷ 7ಠಗೌೇ5ಢಇಷ್ಟ ಇ 3[5[2ಷರ್ರಷ್ಟ ಪತ್ತತ್ತ 
2 ಜಂ ಟೂ ಬ... 
ಗರ್ಷಢಳ್ಳಿ 7ರ ಈಶ: ಡಳತ[ರಶ್ಮಳ] 
ಕ್ಷಠ[ನ17117 ೫1 ಕತ] ಪತತಿ ಇತಜ118ಕ(: ॥ 
`ಕಟತಡತಗಿರಿ 21 ಶ್ರ ಕೌ ೫ ಈ: 
ಪತ್ಮಗ/ರ್ಗಸ: ಈತ! ಶ್ರೀಕಿ 78004: ॥ 
ಜತೆ ೫ 2 ಡ[1| 2 ಇಇೇಪ[ಡತ(1ರ[ತ್ಸ್‌ 
31717580 ಇಕ೧ ಇತ್ತಶ[ಕಷ್ತರ ಇತ: ॥ 
ಪತ(ತತಗೌ ಇರ್ತ! ಪತ: ತಜಷಶ್ರತ್ತಕು 

ಷ್ಞಸ ಸರತ ಗಿಡ ಸರ[ಚಶ್ರಕ್ಷ್ಕ್ಣ ॥ 
ಕರಗಳ 7ರ ಗ1ಪ/ 238 70ೌ0ೌಕ್ನಾ 
೮೫ 036 ಇತ್ತ 71ಪ್ರಸರೆತರೆಕ ಇ ॥ 
ಈ[(ಇ/ಸ್ವಗ911ಇ1ನೆ1 718 ೪1೫ ೫ ತೌತಗಿ 
ಶನ 35 ೫]ತ್ಗ 3[ಇರ್ತಡಜ ಇ1ನತ] || 
ಕ[[೫ನ7 ಇ ಪಕ್ರಕರ್ಷಾ ತರೆ ಇ ಗ 
ತ ಕ ಶರಿಸ/11 7ರ ಇಜ್ಸ ॥ 
ಓಟ ಸು ಯ ಯ ಉಂ 
ಕತಕ: ು ತ್ಲೆ ಕಾಳೆ ಷಸ || 
ಯು ಮುಗ ಬ ಭ್ರೂ 
ಷೆ ಗೌ ತಗಗ7/ಗಕ[ ತತತತತ: ॥ 
ಕತಾ 51( ಸಸಸಾತಕ್ಕೆಷಕ್ಕಿ 
ಪಕ ೫೪೬ ಕಕತ ತಸ: ॥ 
ಯ ಗ ಪಂಚಮ ಉ! 

೫ ೫ ೮717 ಇರೆ ಡಕ್ತ ಕಷಿ ೧೫ರ ॥ 
ಸ[ಸತ[ರಣತ]ರ್ರಾಸ್ಥ ಸಥ ಕತ ಇ ಫ್ಞಸ್ಛೆಗಿ] 


"॥1* || 


1 11 ॥ 


॥ 3 ॥ 


ಬ. 


| 18 ॥ 


|| 1೩ ॥ 


1 1€₹ || 


॥| 15 ॥ 


1160 


॥ 1೩.॥ 


॥ 10 || 


೧... 


ಓಟು. 


೯ ್‌್ಕ್ಮ್ಹ್ಮ್ಮ ರ 


ಅಧ್ಯಾಯ ತಿ, ಪಿಕ್ಪಿತಖ 


ಇಡ [ಸ ತ ಹಕ್ಕೆಳೆ ತ್ರ * ಡ್ಞಸೆಂಸಕಗರ: | 
ಸ್ನ ಕಣೆ್ರತೆ ಸತ್ತ್ರ27: ರಳ ಅತೆ: 


ಹ ಅಟಿ ಹಯ 


ತೆಗಿ ತಾಃ ಈ ಶ್ವ! ಸೆ ಇರ್ತು 4 
ಪರ್ಷಾಷ್‌ ಇ ಕಾಕ! ॥೫[ಸ್ನ ತಳರ್ಷ/ಡತ1: ಈತ॥: 
ಪಕ ಕಾನಂಗ2 ನೆ] 2೮1] ಕ್ರತಗಿ ಇರ ॥ 
ತ್ವ 2127515ಕಗತುಕ್ತತ!ಷಾರ್ಗತ್ನ 

೫ ತ್ರಗಿಸಿಕ ತತತಿತ ಉರವ! ಹಾಸಿಕಗ್ಗಇ/ಷ ॥ 
ತೌಇರಇತತಷಾ 110 ಗಔೌರ್ಭಸ್ತಾಕ: ಕರಷತನ 
ಇತ: ಈಔಸಷ1ರ110 ಪ: ಇತಿ ಕಕ: ॥ 
ತಕ್ಷತ/7ಡಷ್ಪತ ೫] ತರ್ಕ್ಗಛಗಗಿ ಸರಸಿ 
ಕತಗೌತ್ತ ಇಕ[೩[ಕೆ] ಪ್ರಕಕನಇ17ತ: ॥ 
ಪ೫11 ಪ್ರಶತ್ತ ಕರೆಕ ಕೌ! ಐತ1 ಸ ಶತತ 
ಇತಾಶ್ರೇತಷ್ಟತ!: ಈತತಕಿ ಪ್ರತಗೆಕ್ವ ॥ 
ಕ[ಸತನಗಿಳಿ ತರ್ಕತನಾಗಿತ ಡಸ([ಕೌಿಕ್ಸ 
೫0 55110 ಕಾಷ[ಗಿ! ಶೌರ717ಇ71ಇತೀಕ1 ॥ 
/401 ಶತ ಶ್ರ ಗ್ಗಕತಫ: 

2 ೫ ಇಕಿ ಗಪಸತಗ5ಕ ೫[ಷತ/: ॥ 
೫ತತರೆ15ಸಪ್ಟರ್ಪರೆ! ಶ್ರಷತ ೫೦8 ಕಗಗ: 


ಸ ಹಕಕುಸಸತಗ್ಗ 7ತ್ರಗಿತಗ 8 ಇಕಷ ॥ 


ಪ್ರಕಷ್ಗತ(3ಸ2₹1 ೫/೧ ಸರ್ಶಸಗಳಕತ: 
ಪಕಳೆ ೫68 ಈ೬/ ಇಸತತಗ್ಫತ771॥ 
೪50 1೧೯ ಜ(0 ೧೪೯: ಗೌ ಇಗ್ಗಗಿ 
ಕಣರ ಸಷಣಗೆ ₹706! ಇತಗಾಕೆ! ॥ 
2 ಎ. ಓಟ ಧಿಒಿ 


`2[ಇಳ! ಡಔೌಶ್ರಕ: ಕಳಗ[ಇತಗಿಕಕ್ಕ ॥ 


ಔಇಸೆ ೧೪೫ ೫೫: ಕಳಗೆ ಇತತ: 


| ಇ3 | 


ನ ಇ೪॥ 


1 ಇಓ | 


|| ಇಕ್ಕೆ ॥| 


| ಇ || 


॥ಇ(॥ 


॥ ಇಳ್ಳಿ ॥ 


1 ಸ್ನಂ॥ 


॥3೩!|!॥ 


ಟು, 


|| 33 || 


೩೪ ॥ 


|| ೩, || 


೧೯ 


ಜ್ರ 
ಗ ಜ್‌ 


ಅಧ್ಯಾಯ ತಿ, ೬-೪ 


೫] ತಗ ॥ 

ತ1] ಜತ ಐಶ್ತಕ158 116 ಇ11? ಕಳಳ: ॥ 

ಈ7/ಡಇಪ್ರತಗ ಇ|501 ಇತ(ಗಿತ ಗ1|ಡೌತ: 
| ಕ್ವ ತಾಗ ॥ 
ಷ್ಣ ಆಡ ಶಾ|ಇ ೮೫ ಕಡ[ಗ್ರಚತಶ್ರಶತ: ॥ 
೫ಕ್ಷ[ಗನೆ! 7೮1೮|ರಾ! ತಸ 3ಗ0ನ 
ಜ್ಞ ಸ1(273 ಕ/ಸ್ಥಗೆ1155581 ಇರಿದ ಇ ॥ 
22 122 ಓರ ಬೂ! 
ತಗತಕ ಕತತ 710 ೧23೧ ॥ 
ಮ ಎಜು ಭರಿ ( 
ಕ್ಲ[?21/0] ನಷ! ಪ್ರ/ತ271/ಇ5/ಪಶ್ಯಇ8 ॥ 
೮೫(3ನ/ಕಷನ]ಇ ಕ771ತಷ ಇಷ್ಟಾ 
1222... 1!₹.. ೬... 
ರ(೦ರತೆ 231೪ ಕಷ 71ಪ[ಿತ[ಸತ[ಕನನ್ನ 
ಕ್ಲಿಕ1101 ೫೮[02]ಕ!₹೫2೫2: ೮ ನಷ; ॥| 
ಜಸ್ನರ್ತ 7೮ ಕ್ರಗ್ಥಿಕ! ಕತ: ಕರ್ಕತ್ತ ೫: 
ರೆ ಪ್ರತ: ೫8 ಶ್ರಶ1 ಶಪಭಾಶ[ರಗಪಷ[7ತ1 ॥ 
2 ಟಟ ಓಟಮು! 


ಬ 


|| 33 || 


131 ॥ 


1 3% 1 


| 89 ॥ 


॥ 81 ॥ 


|| ೫೫ || 


|| ೫3 ॥| 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪ 


[ ಕಾರ್ಯವು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ, ನಿಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ಧಿ ಯಿಂದ ಮಾಡಿದಾಗ 
ಅದರ ಬಂಧನವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತಿನಲ್ಲಿ " ನಿಸ್ವಾ ರ್ಥ] ತಬ್ದದ ಅರ್ಥವು ಬಹಳೇ 
ವಿಶಾಲವಾಗಿದೆ. 4 ನಿಸ್ವಾರ್ಥ' ಎ೦ದರೆ ಕೇವಲ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡತಕ್ಕದ್ದು 
ಎ೦ದಿಷ್ಟೆ ಅಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೆ ಫಲಾಶೆಯನ್ನು ಬಿಡುವಂತೆ ಮೊದಲು ಕಾಮನನ್ನೂ 
ಬಿಟ್ಟಿರೆ ಮಾತ್ರ ಅದು ನಿಜವಾದ ನಿಸ್ವಾರ್ಥ. ಕೇವಲ ಎರಡನೆಯವರಿಗಾಗಿ 
ದುಡಿದರೆ ನಿಸ್ವಾರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ದುಡಿಯುವ ಮುಂಚೆ : ತಾನು 
ಎ೦ಬುದು ಇಲ್ಲವೆ ಇಲ್ಲ, ಅನ್ಯರಿಂದ ಬೇರೆಯಾಗಿ, ಅನ್ಯರಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವ 
ಬೇರೆ ತಾನು ಇಲ್ಲ' ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿದ್ದ ಲ್ಲಿಯೆ ನಿಜವಾದ ನಿಸ್ವಾರ್ಥ. ಹೀಗೆ 
ತಿಳಿಯುವುದು ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಶಕ್ಯವಿಲ್ಲ. ತಾನು "ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ, ಅನ್ಯರು "ಬೇರೆ ಅಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದು ಅರಸರ ಸಿದ್ಧಾ ೦ತವೆನಿಸಬಾರದು, ಅಕಾರಣ ಶ್ರೆ ದ್ದೆ ಯಾಗಿರಬೇಕು. 
ಶ್ರದ್ಧೆ ಇಲ್ಲದಲ್ಲಿ ನಿಸ್ಟಾ ರ್ಥವಿಲ್ಲ. | 


ಇಂ 
ಹಕ್ತ೫[[5ಸ[ತ್ಟ: 

ಕ್ನ್‌ಗ ತಣ ॥ 
ಕ್ಗ (ಇಷ ಶತ ಗತಾಸ1ಸಕಗ್ಗಪತಷ್ಟ ॥ ; 
ಔಷರ್ವಗತತ 07೮ ಸತ್ರಗಾ/ಇ358ತೆಕ್ಸ 111 
೮ ಇಳರ7171ರಷ್ಟ ಕಣೆ 13121 ಡಕ: ॥ 
ಈ ತಾ/ನ ಹಕಕ ಪೌಢ ಸತ: ಕಕ ॥ ಇ|| 
ಈ ರತ್ತತೆ ಇತ! ಕ ಶೇ: ಡಕ: ಕ್ರಗಕ | 
ಇರ15 8 ೮ತ! ಸೌ ೫ ಫಕ್ಮ್ವಕತನ್ನ 131 

ತ್ತ] ತಕ ॥ 


87೮೮ 7೫ರ ತಾಗ ಕಳ ಡಡ ಗಳತ: ॥ | 
ಇಳಸಿಕಡ್ಡಿತ್ಗಗ! ಹರಗೆ! ಡರ 1೪ 


೨.೨ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೪. ೫-೧೭ 


ಕ್ಷ ತಗ ॥ 
ಪಿ ಡ ಕಕ! ತ7/|೧/ ಕತ ಇತ್ತ ॥ 
ಕ[7₹ 3ನ ಈ5110 ತ ೫ 3 ಗಳಗಳ 
೫1150 ೫ಠ್ಯತ72177/ ಜಕ1171121151 ಆತ ॥ 
ಇತ! [71351 ಶೌ ೫[ಇರ್ತಗಷಡ[ಶತ] 
ಪಪ! ೫ ಗಿ ಇರ್ನಡ 3ಈ[1401 ಜಇಕ ॥ 
ಈ] ಸಸ್ತ್ರಾಸ] ಪೃಷ್ಟ 7ನ] ಕಪ15581/ತೆ ಪ್ರತ[ಸಕ್ಷಷ್ಣ 


೮[15[೮[[7 ೮]ಇ್ಞಷ! [317117 ಇ ಶ್ವಕ್ತಕ]ಷ್ನ ॥ 
ಆಗರ್ಗ/ಡತ(ಲ[7 111 ಶ್ರ? ಶ್ತ? 

ಡಡ ಕತ್ತ ಇ ಈ ಗಸಸ್ನ ಕತ್ತ ಬ 8! ಕಇಕ ॥ 
ಪರತ! ಸೀ ರ್ರಸರ್ತ ಔಗಿ ಇಗಿಗಿ ಕೇೇಶ್ತೆತ 
5[ಕ1777ಇಷ್ಟ 21 ಜಸತ 71ಶ್ರಢ11೫ಕ(: ॥ 
ಪಣ 71ಸರಢ/ ಕಕ! 7ತ(ತರ್ಗ1ಕ]: 

ಶ್ರ 2೮] 71 ಇ2ಇಪ್ನಿ ಗರ ಇತ/2ರಕಷ್ನ ॥ 
ಪಸ ಪೆ ಪ್ರತ್ತತ್ತೆತೆ ಇಪ್ರಕ21: ಡ]ಜ] ಪತೆ; 
ಷ[ಭ್ರಕಃ ಹ! ಗಾ ಇತತ ಕ 3ೌಕಕ!: ॥ 
(೫ ೧ ಇತ್ತ ಆಗ ಗಿಣ್ಯಟ್ಗಗಿ ಕರತ! 
ಇ[ತ್ವತ01 ೫ ಪ್ರೆ ಪಗ್ರಳಷ 8/7೪: । 
ಕ ಇರ[॥೫0] 7! ಡಷತಾಕೆಇರಸಶಷ್ಟ 

ತ ೫ ಇತ ಗಗ ಇ 8 ಕಳೆಳತಿ 1೯! ॥ 
ಕ್ನೌ 71 ಶ15ಗತಾಗ[ಡಿ ಕನ ೫ ಇಸಿ 
ರೆ 131 ಕತ ಕತ ಜೇಗಿ ಶ್ರಶ್ತಕ್ತಳಿ: ॥ 
ಯ ಬ ಒಂ ಯ 22! 

ಈ; ಇಗ ಗಾಸತಗಗಿ ಕತತ/5ಇಗ ಬಗ್ಗ: ॥। 
2 ..(ಓ.ಎ.....ಎಬುಟಿ` 
ಹಸರ! 771 ಫತ್ಟಕ ಫಿಫಾ ಇ ಗಷನೆ?: ॥ 
ಯ 222... 1. .[' 


| ಇ ॥ 


| ೩ || 


1. 


॥ 6 || 


|| %॥ 


| 1೪ ॥| 


॥ 1! ॥ 


॥ 11 ॥ 


| ೩೫ ॥ 


1 180 


॥ 1೩ || 


| ೩ ॥ 


| ೫೬೪ ॥| 


ಶಾ ್ನ್ಟ್ನ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಲ್ಕ ೧೮೦ 


ಯ ಎ... 


೫ ಪ್ವಗ್ಗಿಸಗನಪ್ಪಸಿಕ್ಕ ಈ ಶ್ವಕ: ಶಷಕನತತ್ಟ 
ಔಷ ಈಕೆ ಆಗು ತಾಸರತಾಗತರ್ಗಿಕ: ॥ 
ಪ71ಫರಇತತೆ!ಗ ಕರಕ: ಕಡಿಕೆ ಕ್ವಳ' 
ಪತತ] ತಾಸೆಕಾಕ/ನಗೆ ಗಔಪಕ್ತರೆ! ೧೫೫: ॥ 
ಸಸ್ಗಗಇಗ್ಗರತಕೇಂಗಿ 8 ಗಾರ್ಯೀಕಾಗಿ ಕ 
೧೯1೪135೧೧7೬] ಪಕ್ಕಾಷಕೆ್ಗಗ೫೯: ॥ 
ಕಗ್ಗ ತತ ಇರ ಕಕರಣ ಗಿ ಗಾಡಿಇಳಸ್ನ 
ಶಪ1ತ!ಸೆತ್ತತ! ಕಕ ಗರ: ॥ 
ಪಡ: ಗಾೀತಇರ್ಗತ ಇ ಕ್ರಣ1ಗ 7 ಗೀತ 
77೯೬೫ ಶಕ್ಷಣ ಕಢಸ171೫೫ಕ೫೪ಕ೬: ॥ 
0 ಎ . . 0 ಓ 
7ಫ/ರರ! 7 ಫಡ ಸಕ! ಸತರ] ಕ್ರಕಪ್ಣ ॥ 
7ರ್ಕಿತ ಶೌಷ 7ರ ಸರಿತಗರಗ/ರಿಸ] 
ಕತಿ ಪತ್ತ ಶಿ: ರಶ್ತಢ(28 ॥ 
ಸರ(713೮೫ ಇತ್ತ ಇರ್ಷಕತ/ರತ್ತ೯ 
ಜಸತ! 7೩77 ಈಷ71)9%್ಕ ಕ್ರಿ ॥ 
ಜ]ತತ್ತ[ಫೆರೌಇಸ್ಗವಾತ ಗೌ 1/(0ಕ್ತ ಪ್ರಕ 
ಪತಗ! ಇತತ ಜ1೫3ಇ1(0 ಇಳ | 
ಈ][ಇಷ್ಟಷೆಸಷರ 1! ಕ್ರಷಿ ೫1ಸಫ್ಟೆ!ಢಕ 
ಕೌಸರ1ಪಢ(ಸತ! 77ಇತ[5೬1561 ॥ 
ಔರಇ7[ಪರ್ತಗಇತ(ಇ ಇಕಾ: ಸೇಗ್ಗಕತಕ: 
37೮7೫ ತ್ರಫ[8 ೫[೫[ 71015014 5೫156 ॥ 
೮[ಗ([ಢಗರಗತೆ] ರ ಉ 
ಕಳ 7ರ[ಕಗ: 21೫1751೫ ತ್ರಗ ॥ 
ಸ5%7% ಇತಗಿಲ 241197ಸಾನ5[: 


1 16 ॥ 
॥ ೩% ॥ 
ಓಟ 
(11 
ಟು 
| ಇ3॥ 
೪... 
ಟು 
|| 1೩ || 
|| ಇ || 
ಓ4. 


ಟ.., 


|| 30 || 


ಪತೆ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೪. 84೧.೪೨ 


ಐಶ(15[ಪ್ವಕಶ್ರತ। ಇ[(ಈ ಸಕ! ಪರ(ಕತಷ್ಟ ॥ 
ಶಶ ಈ[ತ15 ಸತು ಶ್ವರ 57%: ಕ್ರತಕ ಕತ 
ಯ ್ದ್ಪ್ಭ ಟ್ಟು ಸಸ ಪ್ರತಿ ॥ 
2.021 2222 ಯ ಬ! 
ಜ|[ಇ|7ರಾಇಷ[ಷ[ತರ್ಗಸರಕ್ತ: ಇಳಕಥ ॥ 
೧22... ೬೩.೬.೬ 
5113 ೩07/31 ೧0೫7 ಶಾ || 
ತಳಗೇಸಗಿ ಹ 117 ಕ[೧17೯೯೫೬೧: 
ಶತಕ ಈ ಗ್ರಷಣಡಿಕ 21722713 ಜತ || 
2ಷ್ನ ಭ್ಚತ[771[ಡ0] ಷಜಸಪರ್ಗಾ2॥ 2/3] 
31[1 ಜತ ಡ[ರೌಾತ: ಪಕ್ಷ ರಕ್ತಕಣ: || 
2 ಇಓ. ಓ.. ಓಔು ಓರ! 
2`1111 5021598೯ 1ತ್ತಾಸ5ಕ್ತನ ॥ 
11. ಎ1... ಎ! 
7 0 ಕ171೫ ೫೮೮ 1೧೫1೯ ೧೫ ॥ 
ಕತ 27ರ: ಕತಿ ಔಸಿ 
೫೫137! ಶತ ನೇರ: ಪೇ ॥: ॥ 


ಟಾ ಧಾ ಗಾ 


ಘ್ಲ(] ಔನ] ೮೮1 ₹11887[೮1೫7*ಇತಗಿ 
ಆ ಯ ಬಜ ಓಟ 
ತ [೫1518೫ 7 1 ಸ ಪ್ರತ ಶರಣನ; 
ಜ/7ಸ್ನಾ7ಪತಷ]ಗ] ಪಸನ(ತರ್ಗ7ಇನ್ನ | 
37೫೩ಕ್ಕೆ 7 ಹಾತಗಿ (ಇಸ್ಗಗಿ ಇತತತ 
ಕರ/ಪತ(ಸರ್ಪಕ ಕಣ 171(57[೫ತ: ॥ 
ಕಿತ ಆಳ ರ 27710815 ಜಕ್ಕ 


॥ 3೩ ॥ 


|| 33. || 


|| 33 || 


| 38 ॥ 


|| ೩೩ || 


| 3೯ || 


|| ೬೨ || 


ಸೀ ( 


| ೩೩ | 


|| 09 || 


| 8್ಲ&|| 


| 81 ॥ 


೨14 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫ 


[ ಇಚ್ಛಿ ಇಲ್ಲದಿರುವುದೆ ನಿಸ್ತಾರ್ಥ, ಇಂತಹ ನಿಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದ ದುಡಿಯ 
ಬೇಕು ಎಂದರೆ ಸಂನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗವೆ ಅಲ್ಲವೆ ಎಂದು ಸಂಜೀಹ ಬರಬಹುದು. 
ನೊನೆಯ ಸಿದ್ಧಿ ಯ ಯಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಸಂನ್ಯಾಸಮಾರ್ಗಕ್ಕೂ ಕೃಷ್ಣ ಷ್ಣ ನ 
ಮಾರ್ಗಕ್ಕೂ ಮೂ ವ ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. "ನಾನು? ಎಂಬ ಕಲ್ಪ ನೆಯನ್ನು ತ್ರದ 
ಹಾಕುವಲ್ಲಿ ಇವೆರಡೂ ಮಾರ್ಗಗಳು ಒಂದಾಗಿವೆ. 

" ನಾನು, ನೀನು” ಮುಂತಾದ ಭೇದಪರ ಕಲ್ಪನೆಗಳು ಸಾಪೇಕ್ಷವಾದುವು, 
ಸತ್ಯವಾದುವಲ್ಲ. ಒಂದೇ ವಸ್ತುವು ಒಮ್ಮೆ." ನಾನು? ಮತ್ತೊಮ್ಮೆ 
"ಕೀನು” ಎಂಬ ಶಬ್ದಗಳಿಂದ ಅಭಿವ್ರೇತವಾಗಬಹುದು, ಶಬ್ದಗಳು ಬೇರೆ, 
ಕಲ್ಪನೆಗಳು ತಾತ್ಕಾಳಿಕ, ವಸ್ತು ಮಾತ್ರ ಒಂದೇ. ಅದರಂತೆಯೆ ಕರ್ಮ- ಕರ್ತೃ 
ಫಲ ಮುಂತಾದ ಶಬ್ದಗಳು ಕೇವಲ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಕಲ್ಪ ನೆಗಳಾಗಿವೆ. ವಸ್ತು- 
ಸ್ಥಿತಿಯು ಇವನ್ನು ಮೀ ರಿ ಏಕಸ್ತ ರೂ ತೆ ವಸ್ತುಸ್ತಿ ಸ್ಥಿ ತಿ ಎಕಸ್ಕರೂಪ ಏಂಬ 
ಅರಿವೆ ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನ. ' 


ತ್‌ 


ಈ ಕ್ಮ ಷೆ ಈ 
ಗೆ 6೫್ಗ[ತ: 
ಇತತ ತಗಣ | 
2. 2.2... 
ಸ್ರಸಷ್ಟಶ ಅರತು 61% ಸಕ ಪ್ರಸಜರನ್ನ 1..1.॥ 
ತ್ತ ತಣ | 
ಪೈಂ]71; ತ್ಲಾಜಿಸ171% 0:913ಪತಾ ಕಚ! ॥ 
ಬ ಯ 221 ₹0೬ 4! 
ಕ್ಗಸ; 2 ಗಾಪರ್ಷೇಸ/ತ! ೫1 ಗ್ರ ತಡ ೪1೪/5 ॥ 
೧2 ಗ ನಕ್ಷಸಗೆ! ಪ್ರತ ಕಳತ್ರ | 3॥ 
ಪ1ಷಸಸ್ಗಗೆ! ಕ್ವಳತತ[ತ1; ೫151೫ ಇ 6ಡಿ! ॥ 
ರಷ್ಟ 7೮]1/ಈಾ]ಕ; ಶಾಸಪ್ರ7ಸ1ಗೇಕ ಇತ್ತ |೪9॥ 


೪... ೪೫೭೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೫. ೫.೧೭ 
೫71ಪ; 11]ಉತಿ (ತ ಕಶ!11711 7೫8 ॥ 
ಸ 2 ಟು. | ಟಬ... ಎ ಸ 
ಶ್ರೀ[ಪ್ರೇಶ್ತ ಇಕ್ಷ[ತ[ಳೆ! ತ್ವ:ತನ/ಪ್ರಷ17ಕ: || 
ಶ[1ತ್ತಕೆ! ಪ್ರಗಿಸಳ 7 ೯೮/ಇ7ಇತ/ 
2[7ಶ್ತತ! ಔೌಕ್ತರ್ತಣ! 3೧೫ (ಕ181: ॥ 
ಘತಸ್ಛತ/ಇ್ಟಹ1॥2೩] ಕ್ವತಸ] 7 ಲಾಗಿ 
ಈ4 ಗಾಗ್ಯಾಷಾಲಿತಗೆ ಕೃತ! ಇರಕ ಕತತ ॥| 
ರೃಕ್ಷಶ್ಛಾೂತ್ಪರಿಷ ಸ್ಯ ತೌಷಜಸ್ಯರ್ಗಗಇರ್ತಾರಗಳಡಷ್ಟನ್ಟ 
ಇಂ ಅ . 
ಕಣ೫೫101(92[ಜೆಕ್ಳ ಇರೆಕ ಕಕ ಇ[ಐ೫ಷ್ಟ್‌ 
ನ 2 ೭.೬! 
ಓಟಟಯ 2. 122ಎ... 
ಷ್ಲಗ್ಗಷ ೫73] ಶ್ರಶ್ಷಭ। ಇಂಗಿ ॥ 
21ಗಷ: ಇಳ ಕ್ರಷಿ ಕ ಪತ315೫ ತ 
ಶತ; ತಗ್ಗಡಥೆ ಪತತ 1111ಕ%/ರ/0 *31ಷೆನ್ನ || 
ಈಶ್ತತ ಕ/7ತು!161 ಇಡಿ ಈತ [ಸಷ 
ಪಸತತ[(] 7ರತ1 ವೇ ಪ್ರತ ಕಥೆ! | 
ಬ ಯಯ ಬ 2! 

7 ತಾಸ್ಟೆತ 7 ಹರಗ 5೬ ಪ್ರತಗಿ ೪೪೫: ॥| 
| ಶ್ಞಾಗ್ಗಕಾಘ್ನನ 1 ಜತ್ತ ಇತತ 

ಬು ಗುಜ. 2 ಓ೬ಿ (ಅ (ಟೆ 
ತಳತ(ಸತ[ತರೆ ಶತ ಕತ ಶ್ರಕಗಕ ತರತ: 

2 (ಗ. 2 2.೬22... 
ಕ್ರಣ[ಸ[1ಕ್ರಷ್ಯ ಇತತ 211ಸ12/3 ಕಷ್ಟ 


ಕಪ್ಪಕ್ರಷರಾತನ1[71ತ೯1[ಇಠ್ರ ಗಃ712೮]1 |! 
7ಇಘಷತ್ತತ ಕಡ ಕಗ ತ್ತರಳಾಇ1 


|| ಇ 1 


|| ೩ 


|| ಈ || 


1 6೮1 


| ಇ೩॥ 


ಟಿ. 


| ೩೭ || 


ಟು, 


ಟು. 


॥ ೩೪ | 


(| ೩೩ ॥ 


|! ೩ | 


|| 8೬ ॥ 


ಅಧಾ ಯ ೫, ೧ಲ-೨೯ 


[31/3 ಷಸಷರಾ ನ1ಪ೫ 20 ಕಗ ॥ 
ಪ್ರ 5ತ ಇಂಗ ಇ (ಡಿಕ ಈತಕರ್ಗತ: 


ಕಾ ಗ್ಗ: ೫71 3! ೫11 ಕ್ಕ ಇಷ; ॥ 


ಫಳ ೧ ಈಗ ಸಕ ಕ೫ಣ7೯/01 ೫ (ಕ: 
ಈ ಕ್ಷಿಗಿಳತ ರ1ರ] 2೫೫ ಇ] ಇ|(ಡಸಷ್ಟ || 


(ತ್ರ/ನೆಷ್ಟತ 1 7೪086181 [೫ಕ: 
ಯ ಎ ಓಂ ಬಟುಟ 
ಈ ಸ್ತಶಗತ್ತರ್ಕಣ। ಪ್ರತಣಿಟಸ೫ಳಕತ್ತತಿ 

2 ೧ ಶತ! ೫1 ಕ್ವತಳತ71 ೫5೫ | 
ತಗತಕತಕ ಇ ನ ಶಿಶ್ಠ ಐ9ಕೌ ಪ್ರಜ: 
₹ರ!ಕೆಟತ ಇ: ಶಕ್ತ ಇತ್ತಾ ಅರೇಗಿತ ೫೮11 ॥ 
ಪ್ಞ(ಜ31218 3ಟ ೮ ಸ್ವತ: ಈ ಪ್ರಣ ೫ರ: 
೫15ಕ:ಶ್ರತ]5ರ೯[೭1ಇ೯ಈ1[೫37ಗಿಸತ ೫: ॥| 
ಈ ಗೆ! ಸ೪ಗ15101 ಸರತೆ15ಗ7*ಈ/8 
2.221... ಓಓ... 
(ಸೌ! ಇರ್ಗಗ/ತ ಅಕೆತ್ಠಕಗಿಕಿ ಕ: 

ಲ ಲಟಪಭಮ ಟಟ ಟೋ?! 
31/6 ೫೫ ೧14101 ಸರ ಗಿಗ್ಗಕಗಣಷಷ್ಣ 
ಸ1ಸರ್ಗೇತ್ತಾತ1 ಇಗ ಷ1ಇ1ಇಚ್ಛರಸ1ರಾ ಜಳ: ॥ 


ಮ 


[೫[[ಡ]ತೆ! ಇನೆ! ಪ್ರತ] 715/ಇರಕ (ಗಡೆ! 
122 ಡೂ (ಟ.... 
ಗ|7೪ೌಸತಢ1ಸತ್‌ 4] ಇ: ಈಶ]! ಪ್ರಕ ಕ ಪ: 
ಜರ್ಕ್‌ ಇತರರ] ಪಸಕ ತಾನಕ್ಕಿಇತ ॥ 
ಪ್ರಕ್ಷಕೆ 7ತಶ್ಟಕ(ತ1 ಕ] 71 71ಗರ್ವತ1 


1 


18610 


|| ೩೩ /| 


| ೩೮ || 


11 ಇ | 


ಯಜು 


|| ಇ೩.| 


| ಇ೪ ॥ 


|| ೩೦, || 


|| ಇ೩ || 


| ೩೨ || 


1 ಇ || 


| ಇಳಿ || 


೨೭ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬ 


[ನಿಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ಧಿ ಎಂಬುದನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನಾಗಿಯೆ ಅರಿತು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದು. ಇಚ್ಛಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು, ಇ೦ದ್ರಿಯಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು 
ಬುದ್ಧಿಯ ವಶದಲ್ಲಿಟ್ಟು ಸನಿಸ್ವಾರ್ಥನಾಗಬೇಕಾದುದರಿಂದ ಇದು ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಧ್ಯ 
ಮಾತ್ರ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಮನಸ್ಸು ಅಕಿ 
ಚಂಚಲವೆನಿಸಿದಾಗೂ ಇದು ಪ್ರಯತ್ನಸಾಧ್ಯವೆನಿಸುವುದು, ಅಶಕ್ಯವೆನಿಸಲಾರದು. 


೬೪, ಫೋ ೫: 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬. ೧-೧೧ 
ಸಾ ನ ಸ 
ಡಗ್ರ[೫[[ತ: 
ತ್ತಾ ತಾ ॥ 

ಉಷ[ಗೌತ: ತಾನ್ಗಾರ ಪಾಷ ಕಾಜಿ ಹಾ[೫ ಇ: || 
೫ ಪಡೆ! ಇ ಫಷ ಸ ತ ೧೯17೩ ಇರ: 
ಪ ಪಾಷ ಪಗಿಗಿ ಕಕ್ಷಾ ೫1 ಕ ಗಗ ೩೩ ॥ 
ಈ ರುಸರಘರೆಕ್ಸಾನಡ] 2171! ೫51 ಇಜತ- 
ತರ ಗ್ರನಸೆಗೆ ಹನ ಹಸರ್ಗಶ್ರಕಾತಿ || 
2[17೯೫ಈ ಕರತ ೫೫; ತಐಗ್ರಕತ38 
ಪ! ಗೌ ಸ[೫ಪ[ಕೆಕ್ಶ ಇ ಇನೆಷಪ್ತಇತ ॥ 
ತಪಪ ಡತ್ತಾಸ[ನೆ! ಜೆ[ಕಕಷಕಗಳ 
ತತ್ತರ್ಷಣತ15 5ಗ[ತೆ 7ಇ[ಇತಕರ(ತೌಕ್ಕ ॥ 
ತತ ಪ್ರಷ್ಟವೆ ತತ್ತ ತಗರ[ತ ಗೌತ್ತಭತತ: 
ತಶ್ವ[೫155ೇ7ಸಷಷ ಔಷ(ಡಿ1ಇತ1 ಗೌಕ: ॥ 
ತಸ7ರ ತ್ತ ಇತತ ಇರೆ 84 ಇತ್ತಗನ್ನ 
ಗೀಕ[೫ನ: ಡ೯1ಕ೫ ಡ೮೫॥೫] ಷ೫॥(ಕ: ॥ 
ಕ[ಕ150]ಪ್ರತಕ್ತ:ತಕ್ತ 5೪1 7(71ರಷ/ತತ1: 
ಪತ ೫1ನಕ್ತಡ/71 ಪತ ಗಗೀಕಗೌಸ: ॥ 
ಪ್ರಕ ಕ್ಷ್ತಾ7ಕ 271 ಪಡ ಕ1ಕಣತ[ಗ್ಯತ: 
ಪ್ರಕ ಕ/ಪ್ತಸ1ಡೆ[72ಇ1ಷಗ್ಲೇಸಸತತ್ತಕ್ಕ ॥ 
ಪ1ಕ್ರಕಾಗ್ಯ ಸ ಇಗ್ಥಿಕ್ತ ಪಸತ್ರಗ [5೫8 
೫11 ಶತಕ. ಪಕಕಷ್ಟ ೫1[7 ೬51೫ ೧೫: | 
ತಾತ! 7ರಗ್ಗ171 ೧೫೧೯೮೧೫೬: 
ಕ್ರ! ₹8 785/ (ರಾಸ/ಆತಗ[ಗತ: ॥ 
ಸ[ಸ್ತಾಗಿಸಕ 71ಗಿಷತ ೫ಈ(ಇಸಕ್ರಗಳತ 


| ೬೩॥ 


| ಇ.॥ 


|೩॥ 


॥ ೪ ॥ 


|| 1 


1 ೩ | 


|| ಅಿ.|| 


।1 61 


ಟೂ. 


| ೦ ॥ 


(ಟೂ 


೩೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೬. ಗ೨-೨೪ 


ಕಷ (ತ ಸಷ: ಶ್ರಾಷ! 7ಕ[ಇರ[22(3ಡ: 
381/13 ಶ್ತತಕ[7 ೫171177/13೫್ತತಡ 

ಬ ಗ 2... ಇ.ಓ. 
ಪಡಿ 710ಈಷಭ ಈ ಗೌಳ ಇ[ಇತತ]ಇತಷ್ಟ 
೪115111 (87ಕಳ್ಗೇ ಸರ 51(1378 (ಕ: ॥ 
ಗರ; ಡಶ್ತತಶ 7[]ಕ ಶ್ರ ೫1ನೆ[ಗ ೫೫2; 
ಶ್ವತ[ತ ಈ೫155ಡ/ನೆ ೫71 ಗಾಇಕನ[ತತ: ॥ 
೪11೫ ಡಿಷ[17೮೫1 ನನ 21ಇಗ27ಇತಗಿ 
[ಪರತ್ರ ಶೈಗ್ಗೆ504 ೫ ಶಳ[ಕತಷಇತ: ॥| 
3 11ಷಗಳಿತ೫7 ತರೆ! ೫% ಇತ್ತಿನ 
ಶ್ವತ/18 177 ತ್ರಕಈ5೬1 ತಸತ್ವ ॥ 
ಶ್ವತ್ಕ1/541757 ೫171 ೫510 ತ್ವ:ತ೯ 

2೫1 (ಇರ ಸನ್ನ [೭೫225171158 ॥ 
ಗ ಪಕಕ: ಪತತಿ] ಶ್ವಕ ಕ್ಷತ್ತಾ ಗ! 

ಬ ಯು ಮ ಟು ೬. ಎಟ್ಬ. 
ಔತ] ಇಕಿ ಶ್ವತಕೆ! ಶ!7ತ[ಐಡತ; 
2೫/7೪೫೪ ಗಾರ [7೫ರ 217೫52] ॥| 

ಬ ಯು ಇ (|( 
ಪ್ರತ[ಪ1ಕ, 2ರತ್ತ ಪ್ರ/371ಪತತೆ![2ಇಷ್ಟ ॥ 
ಇಡ ಇತ ಇ ಡರ್ಗತ ಗಾತ ಕತಕ: 

2 ಘ್ರಶಾಸ। ಸ[ಗ್ಗಳ್ಳಿ ಈ/ ಸಂಇರಿ ಸಿಕ ಕಕ ॥ 
2 2 ಉಯೂ ಓಟು ೬. 
ಕ ಗೌಕ[ಕ್ಕ ತರ1]1ಡ/೫]7 217ಆ0ಕಷ್ಣ ॥ 

೫ ೧ಜರಿಸ ಶಕಾರ ಫಗ! ಗೇ] 
ಪ್ಲಷ್ಣನಡರ ಇತ ನಷ್ಟ/71ತ್ಟ ಪತತ ಪತಸರಗ: ॥ 
ಸಸಸ1೧7೧11 ಔಗಾಇ22ಡ ಪಸಕಕಃ 


[ಕ್ಕ 
| ಇ || 


|| ೩೫ || 


11 ೫೪ || 


|| ೩೮, || 


॥ ೩£ | 


11 ೫೨(|| 


ಟಕ. 


॥ ೩೩ ॥ 


ಬ... 


॥ 31 | 


|| 33 || 


|| 13 || 


1 ಇ || 


ಅಧ್ಯ್ಕಾ ಯ ೬, ೨೫-೩೬ 


ಕ 


ಬು ಬ ಬ ಓಂ! 
ತ[ಷನ ಇತ: ತ್ರಾಣ! ಸ 8೧21 ಗಳಿಕ 
ಪಕ] ೫ರ ಗಜ ಇಷಜಸತಗ/ಳಷ್ನ || 
ಕರಕ ಗಾಸಕರಷನ್ಗ[ತ 5ರ! ಸೌ 
ಇತ[ಕಣಸತೆ ಶತ 210/7 ಪ್ರತಶ್ರಕಣ ॥। 
ಜು ಟರ ಬಂಟ 8 
ಕ್ರತಕ ಪರ್ಪತೆ 2121 (87ಕತಷಳ: || 
ಪ್ರಶ ಸರರ್ಷರಗರಕ ಪ್ರತಶಕತ್ತಕ 
ಪಕಕ 7ಡ]ಇ71ತ ಪತೆಷ್ಠಕ1/ ಇ7ನ/ | 
ಕಳ ಶೇಗತ್ತಕ ೫7 ಸತತ ಈರಾ: 
ಫೆ! ೫] ಕಕನ ಪಕಕ ಪಕ್ಕ ಇಡ] ೧5೫೧ ॥ 
ಕರಕ 7 ೫೮712 ಇ ಈ ೫ ೫ ಡಳನಗಿ 
ಪತಭ್ನಕಕ ಹೆ] 21 ಇತಹಿರ್ಷಾ7ಣಗೌಲಕ: ॥ 
ಪಕ] ಕರೇ್ಠ[ನ150 ಇ ಶ11 ಇಡ ಇಕೆ 
37[£ಜ/ಢಾಶತ ಪತತ ಪತೆ ಆಳಾಗಿ ಶೇೇತ್ತತ ॥। 
ಪ್ರತ ೫] ಶಶ್ಟಿ ಕ] ಪೃಂಢ ಈ ಸೈಟ್ಗೆ! ಟೆ! 7ಕ: 
3ತ್ತಸ7 ತಗ ॥ 
2 1. 227 22 .ಟರ್ತ.! 
ರಕ್ಷಕ ಪ ಡಕ್ಷ]1[2 ಸಸರ ಕ ಔಲಕಷ್ಣ 
ಇಸತೆ ಗೌ ಇತ: ಫ್ರೀ] 2೫1/೪ ಪಠಕಕ್ಕಷಷ್ನ ॥ 
2ಎ 2 ಜಯ | 
ಮಯೂ . | 


ತ1ಈ1೫ ಸಕ್ಷಷ/ೆ! ಇನ! ಕಣಕ ಇತನ (। 


ಮ್ತ್ತಿ 


2 1.೬೬ ಜು 
ತ/ಪ್ರಷ್ತಗಢನತ1 ಡೈಟಿ! ಕ್ವಚ1ಢ ಕಡಿ ೫ ನಗಿ: ॥ 
ಸ್ಛಕ್ಷಸ[ಚ್ಛವ ಕ್ವ 2ರ ೫33158[ಪ್ರಶ್ತಕ[ಸರ: 


|| ೪೫೨ || 


1 ಇ6॥ 


॥ ಇ೪ ॥ 


|| ೫ ॥| 


| ೩೩ ॥ 


ಟು. 


| 33 ॥ 


॥ 39 || 


| 34, ॥ 


13ೀ॥ 


ಕ್ಕಿ 


. 


ಆಧ್ಯಾಯ ೬. ೩೬೭.೪೭ 


೫ಶ್ತಸ ತಣ ॥ 
31218: ೫ತಶ[ಇತೆ! ಶ[71/ಇತ/ತಕಷ[ತಷ ॥ 
31%[5] ೫[11ಷ್ಟ!ಇ]/4 2 ಜದ 
ಷ್ಞಾ(ಇಷ್ಟಾ]|11(ಇ78[ಸ[ಇ7[ಇತ ಸಕ111 || 
30/98/ ೫೮[1|ಊ! (3ಷ್ಠತ್ರ! ಸರ್ಗ: ೪/೪ 
ರಕ್ಷಣ ಈಕ್ಗತ 3501 ಅಘಕಾಣಕ ಇತ: ॥ 
ಡರ್ಜಾಟ: ಪರ (2೫ ಈಕ। ಪಕ್ಷಡಡಫ್ಗಕ 

ಯ ಬಟು 


[3] 3 ಪಪ್ರಹ 3175೩೬] (ಕಕ || 
2 ರು ಇಂ ಇಂ. ಓ..ಓೀ 


1|[೦]] ಡ್ರಂಭತ್ತ1ಪ]|ತ/ಪ್ರ/ಇ721 ೫13ಕ್ಕೆ]: ಈ: || 


ಕ್ರಾಸ] ೫251 115 111%815/231ಸತ್ಕ 
*]೪೩/ 21೫/77೬2 ಕತಿ ೫ತಗಿ ಜೈಸಕ[ಷ್ಟ | 
೮13 ತೃತ೫ರ! ಕಡಾ ತಾ ಸಲಿಕಳಷ್ಟ 

ಕ ಕೆ ತ್ರಡತರಗ ಪಚಕ 04ಸಿ 0ೌತಷಷ್ಟ ।। 
1. 2 12 (ಓರ ಬ! 
ಗೃಷ್ಟ[ಪಷ ಶೇತ (ಸತಿ ಕತಳ [50 ಈ: 
0. 1... ಓ...ಓ೬.2/ 
೫ಸ್ಯ/ತಕಷ/ನತತ್ತ ೫/71 ಪಕ್ತತಗಾಗಿಇಷ: || 
ತರಕ ತಣ ಕತಕ! ೫10 7೮] 7ಗೌಷ್ಟ 


|| 3೨ || 
14. 


॥| ಸ್ಥ || 


(| (9 || 
|| 911 
(| 9% || 
|! 93 || 
1 ೪೪॥ 


|| ೫% || 


ಕ4/ತಾಈ5(ಹ] ಕಗ್ಗ! ಶ1(7೫1151 ಇರ್ಗ[51೫: ॥ 


ತ[33ಸ್ನಟ[/[ಇೃಷ್ಟ| ಶೆ]! ಕಷ|ಪ1ಗೆ! ಇತ1ತ್ತಸ 
2. 1.  . 
೫ತ([7೪ರ 21 ೫ ಈ 8 ಶ್ವಷಗತ! 8ಕ: 


1೪೪! 


(| ಈ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭ 

[ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ನಿಕಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ಎಂಬ ಮಾತಿನ ವಿವರಣೆ ಹೀಗಿದೆ. 
ನೆಲ-ನೀರು-ಗಾಳಿ-ಬೆಂಕಿ-ಆಕಾಶ-ಮನಸ್ಸು-ಬುದ್ಧಿ- ಅಹಂಕಾರ ಈ ಎಂಟು 
ತತ್ವಗಳು ವಿಶ್ವದ-ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳ-ಮೂಲದಲ್ಲಿವೆ. ನಿಜವಾಗಿ ಒಂದೇ 
ಒಂದಾದ ಪ್ರಕೃತಿಯ ( ಎಸ್ತ್ರಭಾವ-ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ) ಎಂಟುತರದ ಸ್ವರೂಪಗಳಿವು. 
ಅದರಂತೆಯೆ ಸತ್ತ-ರಜಸ್ಸು-ತಮಸ್ಸು ವಂಬೀ ರೂಪಗಳೂ ನಿಜವಾಗಿ ಒಂದೇ 
ಒಂದಾದ ಪ್ರಕೃತಿಯದೆ ತೋರಿಕೆಗಳಾಗಿವೆ. ಹೊರಗೆ. ಗೋಚರಿಸುವ 
ಅನೇಕತೆಯ. : ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಏಕತ್ವವಿದೆ ಎ೦ಬುದೆ ಸತ್ಯ, ಇದು ಜ್ಞಾನ; 
ಇದನ್ನರಿತವನಿಗೆ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಏಕಸ್ವರೂಪವೆ ಆಗಿರುವುದು. ] 


ಸಕ್ಷಚ1೨೫೫1ಷ್ನ: 
ಕ್ಷ ತಾಗ ॥ 
22೬ 2 ಭೂಪ! 
ಈಗಡಳತೆ ಕಷ 21 2೪1 11೫7/1೪ ಕ್‌ಣ್ಟಕ್ತ ॥ 1 ॥ 
ಫತೆ ಈ5ಕ್ಕೆ ಪ18ತ/ನನ್ನ ಕತ್ತೆ ಇಠರರಿಇತ: ॥ 
ಯ ಇಬ ಟ್ರ ಭಾಯ ಯಯ ಟಬ. 
ಸಘ್ತ5ಶ[ರ(1 ಪೇಢಕ್ತ ಇಗ್ಗಾಭಕ1 ಗಾತ2 ॥ 
2ಕ್ಷಕ(71ಈ ಗತ12] ಸಗ್ಗ 80 ಕಕ: 2... 
/ಡ1015 ಈ] ಇಂ್ತ: ಈ ಸನ ಪ್ರಣ ಇ ॥ 
ಸ್ರಷ್ಟಾ ಕ್ಷಕ್ಸೆತ್ತ ಔ ಗಸ ಇತರೇ - ॥9॥ 
ತ772೫13ರ೫72]1 ಇತತ 11 8 ರಷ್ಟ | 
ಷೆಕಟ್ನಕ! ಸ್ತತ]! ಇಶಿಕ್ಕೆ ಇಗನೆಕೆ ತಗಕ್ಕ 4. 
ಯಯ ರಟ ನ 
3ಕ್ಕೆ ಪ್ರಷಷ ಇತರ: ಔತ: ಇಠಸ1] |೩| 
೫ರ: ೫೮ ಸನಕ ಗಾಡಿ ಇನೆ ॥ 
ಸ ಪಕ್ಗಗಿತ್ತ ಈ ಪೌ 710/1011 ಕತ ॥ 5 ॥ 
೫೪೫೩೦ 


ತಳ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭. ಅ.೨೦ 


₹215ಕಣದ್ರ ತಗ್ಗತ 21150% ೪ಗ/ಸತ1: ॥ 
ಆ ಯ 22 ಟಟ 

ತ್ವಂ! 74: ಇಗ್ಗಾಇ! ಇ 3೬184 ಗೌಸ1ತತೆ! ॥ 
ತಹನ ಪರ್ಗ್ಪಗಿಕ್ದ 71% ಕ1[ಪಕ್ತ 

ಫಷ 71 ಪತಸ್ಟಕಢತ1 013 ೪ ಶತ(ಕನಸ್ನ || 
ಶ್ವಡಿಕ್ರೆ/ತಷತ/ನ/27 ಕಷಾ್ಗತ/ಈತ/ಸಕ್ತಷ್ಣ 

ಪತ್ರ ಇಫತರ[ಡ/ನ] ತ(ಐ711ಗಿ7/ತಕತ ॥ 
ಆನಔಷವು! ಸೌಕ್ತ ತವಗ] ೫೯ಕಕ॥ 

2 ಹಷ ಪ(ಗಿಕತ1 ೫131 ₹851175[೬ ॥ ॥ 
7ನ ಕರಗಿ ಕರ 7 ೫ಕ್ಕೆ ಕಶ್ಟ ೫ ಇಗ 
ಡಿಗಾಕ್ರೀ1 ನಿಸರ್ಗ (೧1: 04 ತಗಳ ॥ 
೫1ಕ್ಕೆ 71117131 ಇ(ಶಾಡ; ಡತ್ತಷ್ಟನಸ್ನಷ್ಟಷ್ಟ 
ಕಣೆ! ಕ್ಷೇತ ಪ್ರಢ[ಷರೆ! ಇಷ ಷ1ಇ1 ಶ್ವಷಹಇ] ॥ 
ಸನಕ 2 ಇರಪ]ಕಿ 7177೫51 ಕ ಕ 

ತ 71 ಕೃತ ಗತ] ಸತ! 7ಳಪಿ 7ಂ[ಇತ1; ॥| 
ಸ[ಪ್ರಶ[ರಶ್ಟ ಕತ] 3[ಶ್ರ£ ೫15//ಈ೫ಕ]: 
ಇತ್ರಗೇಳ 7ನ8 ೫ ತತ: ಕ್ರಕಗಿತ!5ತ್ತಸ || 
ಈ[[ನೆ1 ಗೀಷ/ಶ್ರಲ12! ಪತೆ! ಇ ಇ೯ಕಳ1 

ಈ ಫಷ! ಗ ಇತ್ತತಾ ಇತರಾ ಗರ್ಗಇತಿ ॥ 
(|21 ಗ 71೧೫1521 ೫೪ 5 ಇ ಇ ಗಜ: 
ತಕ[7; 88 ಈರಿ ಪತೆ! 1೫4 ೫ ಇಕನ್ನ | 


31(ಕ: ಈ 1₹ ತ್ವರ್ಕ ೫೫(ತ್ರಕ1/ 70 


ಯು ಮಯಯ ಒಟು 
ಸ[ಪ್ಟ್ಥಕ ಇಕಗಡಿ ಈ ಇಲ್ತ॥1 ಪ್ರಶ್ನ: 
1122202021 20೧.೭೬. 
ಕೆ ೫ [7ಷ7ತ(2 ಇತ್ತಾ ಸಕ ಷಸ! 


1 €॥ 

.. 
| 19 ॥ 
1 11 ॥ 
| 1% ॥ 
|| 13॥ 
॥ 1% ॥ 
॥ 14, 1 
| ೩೩ ॥ 
॥ ೩೨ ॥ 
1 ೩೮೭1 
॥ ೩೩॥ 


ಬ... 


ಅಧ್ಯಾಯ ೭. ೨೧-೩೦ 
21 ೫] ೫121 ಕಪ್ಪೆ ೫ಕ: ೫ತಸ(ಗೌಕಾರ್ಗಿಕಗಿ | 
ಕಡ ಕ೫[ಇತ! ೫೫1 ಕಡಿತ 188%/ತನ್ತಷ್ಟ 
ಈ 5೫1 ೫೩೫1 ಶ್ವಕಾಷರ್ಗಇತರ್ಗೇಕ | 
ಜಟ ಇ 22... 228 224 
[ಕಷ್ಟ ಇಳ ಕಷ! ಕಪ್ಷರ್ಷಶನರ ಚರತ | 
ಯು ಎ ಬ ಓಟ ..ಓೀ 
ರಾಸು ಭು ಬಟು ಟು ಟೀ 
ಬ ಸ ಮು ಓಓಧಬ ಟುಟ 6 
ನಕ ಔರು ಅರರ ಶೇಸ!7ಡನತಕ: । 
ಸ್ವತ [5ನೆ 7(3ತ771(ಈ ಈತ] ಇ7ತಡಂಡಪುಷ್ಟ 
ಇ ತ ಸಕಕ ತರೆ!ಸ1ಗ1 ಇತ್ತೆತ | 
ಬ ಟು ರೂ ಬಟ ಇ ಬಜ್ಬ 
ಕ್ಷಳರ3ತತಶ್ತಗ್ಗತ  ಕರತಿಗಿಡ ೫೫೫ । 
5 ಯ ಬ 
ನ 222. 220ರ 26 
ಈ ಕನ[ಕಡೌಶ್ತೆಕ! ಇತರ 71 ಕತಕ: 
ತ[7ಐ೮[81812 ಷ1710೫ಇ೫ ಇಕ[ 3 | 
ಕ ರ ಕೌೌಕ್ಟ ಕಡಾ ೫೫7/4 ಇತ ಸ(ಗ್ರಾತನ್ನ 
ಮರ .ಓ) ೬ ಉ 
ಇಸ[ಗತ/ಅ5ಗ] ಇ 71 ಈ ಗೌಶ್ಟ್ತಾಕಸಕಕ: 


|| ಇ ॥ 


| ಇನ ॥ 


| ಇತಿ ॥ 


1 18 || 


|| ಇರಿ ॥| 


॥ ಇ೩॥ 


ಟಿ, 


1 ೩೮ ॥ 


|ಇಳ॥ 


| 30 || 


೩೫ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೮ 


[ ತೋರಿಕೆಯ ಸ್ಥಿ ತಿಗೆ ಅಂತವಿದೆ; ಸ್ಥಿತಿಗಷ್ಟೆ ಅಂತವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿಯಬೇಕು ; ಯಾಕೆಂದರೆ ತೋರಿಕೆಗೆ ಆಧಾರವಾದ ವಸ್ತು ಸ್ಥಿತಿ- 
ಏಕಸ್ವರೂಪವಾದ ಇದಕ್ಕೆ ಬ್ರಹ್ಮ ಎನುವುದುಂಟು-ಅಕ್ಕರ ಎಂದರೆ ನಾಶ- 
ವಿಲ್ಲದುದಾಗಿದೆ. ಅನೇಕವಾಗಿ ತೋರುವುದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಸ್ಥಿತ್ಯು೦ತರಕ್ಕೆ 
ಕರ್ಮ ಎಂದು ಹೆಸರು. ಹೊರಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಏಕಸ್ವರೂಪವಾದಂತೆ 
ಒಳಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೆಂಬುದೂ ಏಕಸ್ವರೂಪವಾಗಿದೆ. ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಆತ್ಮ 
ಎ೦ಬ ಹೆಸರು. ಬ್ರಹ್ಮದಂತೆ ಆತ್ಮವೂ ಏಕಸ್ಟರೂಪವಾದುದರಿಂದ ಅವೆರಡರಲ್ಲಿ 
ಅಭೇದವಿದೆ ಎನಬಹುದು. ಆತ್ಮವೆ ಬ್ರಹ್ಮ; ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೆ ವಸ್ತು ಸ್ಥಿತಿ, ಅದಕಾಗಿಯೆ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಶಿನುಸರಿಸಿ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ತೋರುವುದು. ] 


ಆಧ್ಯಾಯ ೪... ೧-೧೦ 


ತೆ 
ತಕರ ತ್ತ: 
3ತ್ತ! ತಾ ॥ 
7 ಕರಕ ಗಾಜಇ11] ಗಾ ಇನೆ ಕ್ರಳಕಸಷ | 
31(ಇಾಕ ಇ ಡೌ ಜತನ ಈಗಿಗ್ದತ ಗಾಶ್ಟಾಾಕಿ 
ತ1/ಈಸತ್ಟು ಹಾಲ ೫153 35 ಔೌರಾನಳ್ತಷ್ಟರ | 
೧೫[ರತ/ತ ಇ ತಾಳೆ 2151 ಗಇಕ[ನಗಿ: 
ಮಬ . 
೫೪೮ ಸಳ ಕತೆ 2೫77311ನರ/ನಶ್ತರಕ್ಕ | 
ರ ಯ ಎ 2 ಮ ಬ ಯ 
ತತ್ತರ ಆಗ! ೫1೫: ಶ್ರಣಜ/ಗಿಗೆತಕಷ್ಟ | 
31[/ಇತ್ತ/5ಕ೫ತ/7 8ೌ ಶೇಢಗೆ ೫ 
ತಕಕ/ತೆ ಇ ನಗಸ ಐ7ಶ್ರತಾತ1 ಕಾಶಿಕಷ್ಣ | 
2; ೫೫ 0 ಈ ನರ್ತಕ 710 ಷಗ7೫ ಕಳಿತ: 
೫ ಶೈ ೫[3 ಐೂ೫1ತ ಜತಗ ಇತಿಕತ್ಟ್ನ | 
ಕೆ ಕಾಕಿ ಪಕಿಇ ಕಕ ಕತ(೪೫ಗೌಕು 
ಕ8॥ಾಕ್ಕೆತ್ಕ ಪಗಿಕ್ತ ಗ71ನಪ್ತಾಡ ಶ್ರಷ ಇ | 
ಜಸಸಗೆಕಸವ ತಡ ಷ1ಜ36ನಷಗತಷ್ಟ 
ತಾತ 1]7ತ್ತರ್ನಷ ಹರ್ಷಾ] ಪಗ7ರ1ಡನ | 
೮೯ನೆ ರ್ರ ಗೀ ಗೌ ಇ7ತ್ತಗೇಕತಷ್ಟ 
ತಗೆ ಕ್ರಗಗಸರ್ತ713ಕ್ಗಷ್ಟ 
ಯೂ 
ಪರ್ಕಶ ಇ1ರ17ಇ/ರಾಸತಾರ್ಟಾ 
2 ಬಸ ಯ! 
ರ[ಗಾಷತಿ ಇಷಷಗಾರಾ್‌ 
ಇತಾ೫] ಶ್ರಷ! ಶೇತಿಸ %ತ | 
ಮ ಯ ಬ ಉ 
ಪ್ಲ ಕ ೪£ೆ ರ್ರತಶ್ತಿಗಿ ಗೌಷನ್ನ 


1೩॥ 


॥ ಇ | 


| 31 
೪ ॥ 
| ಓ॥ 
॥ ೩॥ 
1೨ ॥ 


16 


॥6೩॥ 


॥ ೩9೨ ॥ 


೩೩ 


ಕ್ಸಿ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೮. . ೧೧-೨೨ 


ಪಸ್ತಟ್ಛ 361! ತಕ್ಕ! 
೭1.0೭ ಎ... 
ಪಗ್ಗೀಫ್ರಕೆ! ಸರಾಗ ಇಟಗ 
ಕಳ್ಳ ೮ಕ್ಕೆ ಶೌ 25೫೫ 
ಪಕೆ1119/ ಸಷಾ್ಫ ಪತೆ! ₹1. ಗಿಷಸ ಇ | 


ಸ್ಪರ! 21ಸಢ್ಯಷ: ೫]ರಢಷ್ನ 8111ರ] 7174[ಐ0ೃಷ್ಣ 


ಈ11[2ತ/ಚತ್ಳ 7ರ ನಕ್ಷ ಸ/ಸತ್ತಷತ್ನ | 


2೫; ೫೫0 ಇರತ್ತಸಿಕೆ ಆ ೫1೫ 6೭೫] 7ಗೌಷ್ನ 
ಈಸಾ: ಪಕಕ ಹೆ 11 ಐ ೫1: | 


ಕರಕ ಡರ: ೮12 ಗ(ಇತ್ತಕ್ಕಾ1 ಶಐ]ಷ; 
ಸಪ್ರೆ ತ್ರಷರ್ಸಣ ಶ್ರ:ತ/ತಡ7ಇಇಕಷ್ಟ | 


ಸ[ರಪ್ತತ ಗ ಪರ್ಷಣ(ತ: ಸ ೫೯೫1 75: 


ತ1[7ಥಪ್ರತಷ[ಪ್ರೇಷ: ಕಷ) ಂತ್ತೆಸ | 
ಯ ಯಂ ಭಯ ಯಬ 
ಎ ಇ 2 ಎ.ಟಿ. 
₹1೫ ಶ್ರಗರ್ಷ ಈ ೫1 85ಭ೫01ಏ ೫7]: 
'ಇ[ನ್ಪರ್ಯಾಶತಾಸ: ಪತ: 2೫4ರ ₹71 । 
[521771 ಇರೆತಿ ಕಡಿತಗಳ ಕಾಕಕ 
ಚ್ಮಕ[; ಈ ರಕ್ಷಕ ಜ್ಹತ! ಸ್ಹಣ! ಇತೆ 23 | 
₹[5117185557: ೮12 ಇಚತರರ[7ಢ] 


ರಸ/ತ್ತ ೫131551 ನಾಡ15ರ್ಗಾಡಷ/ಕನ: | 


೫; ಈ ಪಕ್ಷತ್ತ ಸ್ಹೌಕ್ತ ನಕಸೂೂ್ತ 7 ಗರಸಗ್ಥಿ 


ಈ7ಇತ5ಜ೯ ಕ್ಷಣ್ತಕಾನ್ನ ಕರ[ಕ್ಟ: ಡಡ 7! ॥ 


೫ ೫1೫] ತ ೧೬ರ ಕತ(ಜ ಆಳತೆ ನಷ್ಠ 


ಡೃತಳ; ನ ಡಲು ೮12 ೫ರ ಘಾಷತರಷಾಸ! ॥| 
''2ಗತ [01 ಭ್ನಕ!ಗಿ 2 ಹಕಕ ಕಕ 


॥ 8೩|॥ 


|| ೩೩ ॥ 


ಟಿ 


1 ೩೫ ॥ 


|| ೩೩, || 


॥ 1ಜ.॥ 


॥| 19 || 


॥1 8೮ !| 


|| ೩೪೩ ॥| 


|| 20 || 


ಎ... 


11 ಇ೩ ॥ 


ರ 
ಆಜೂ 


ಅಧ್ಯಾಯ, ೨೩-೨೮ 


ಔತ ತರಿ ತರತರ ೫1ತ1 ಈತ ಗೌಸ: ॥ 
ರಕ 710 ಕೆ ತ್ಯಘ ಇಾ[(ಡ ಇರರ 
3711321೧: ಕ್ರತಕ: ಇಗ] ಕರನ್ನು ॥ 
ಕ೫ ಇರ ಗಪಫಗೌ 7ರ 7೪1 ತನ 
ಜ್ಞನೆ! ₹1೯೪1 55೫: ಇ0ಡ[51 ಕಗೌ1[ಇಷಸ್ನ ॥ 
ಕ ಇ1ಸಷರ ತಳಿರ ಶೌಫೆ! 710 ೧೩ತ] 
ಕ್ರತಕ ಕೆ! ಕೌ ತಗಳ: ೫1೫೫ ೫೫ ॥ 
ಕತ್ಣಾಸ1 2ಷಾಸ/ತಸೌಷ್ಠ ಕರ75155ರೆತಿ ಕೃಷ: 
7 ಶ್ಷಕೆ! ಡ ಳೆ ತಗತತ್ಸ ಶನ! ಪ್ರಥರಿ ಕರತ ॥ 
ಕರತ ಪತಿತ ಶತ್ತಳ್ಳ! ಇತತ್ತೆತ 

3ನ ಇತತ ಕಳತ್ತ 8 | 

ಫ್ಗತ್ತ ಪತ್ತಂತಳ್ಳಾತೆ ಇ12ರಷ್ನ ॥ 

೫೫೧ ಕಾಣಕಗಿಳ ಗಿರ್ಗಿ | 

ಘೆ! ನ /ಇಶ್ತಗಿ ಇಷ್ಟ 


| 13.॥ 


1 ಇ ॥ 


ಟು. 


11ಇ೩॥ 


1 ೩೦ ॥ 


11361 


೩೯ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯ 


[| ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕನುಸರಿಸಿ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ತೋರುವುದು, ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ ಅನೇಕರೂಪವಾಗಿ 
ತೋರುವುದು, ಆದ್ದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೂ ಅನೇಕ ರೂಪಗಳಿರಬಹುದು ಎಂದು 
ಯಾರೂ ತಿಳಿಯತಕ್ಕದ್ದಲ್ಲ. ಯಾಕೆಂದರೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೆಂಬುದು ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿ 

ಬೇರೆಯಾಗಿದೆ, ಅದರ ಸನಿಯಂತಾರವಾಗಿದೆ; ಎಂದರೆ ಆತ್ಮವು ಒಂದೇ 
ಒಂದು, ಅನಂತ, ಶಾಶ್ವತ ಎನಿಸಿ ಭೇದಾತ್ಮಕ ಅನುಭವ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಮಿಕ್ತಿ, 
ಮೀರಿ ನಿಂತಿದೆ. ಆತ್ಮವು ಈ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ತನಗೆ ತೋರಿದಂತೆ ನಡೆಸುವ 
ಶಕ್ತಿಗೆ ಮಾಯೆ ಎಂಬ ಹೆಸರು. ಈ ಜ್ಞಾನವು ಅನುಭವದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. 
ಅದಕಾಗಿ :ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಿಳಿಯಬೇಕಾದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯೆ ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. ] 


ಯ 0 
ಶ್ನೀಕ್‌ ತಕಷಣ ॥ 


ಕಕ್ಕೆ ಕ್ತ ಕ ಪ್ರಕ್ಷಕನೆ ಇಳಕ೫ಇರತಪ್ಪ 13 | 


ಫಷ ಗರ1ನರಗ್ಗಕ ೫3೫1 ಡಗ85ಕ್ರಗಳಷ್ಟು.. 0 ೪॥ 
₹73೮1 ಪತಪ್ತಫ ಇಗಿಸಇಪತ್ರತಗತ ॥| | 
ದೀಶಲ/ತತೆ ಇಷ ಪ್ರಶ್ವತ ಫತ್ತೆಗಂಸತಷ್ಟ | 1.1 
2 1 (...... ॥ಓ.! 

ಠ೫1ಇ ಷ! ೧೯೯೩೫ ಸ್ವಸ್ತಿ ೫೧] ಗ. 
೫1 ಕರಗಿಕ್ಸ ಈಕೆ ತಗತಾಸತಾತ್ಮಗ್ಗ ಸ || 

ವತ ಪಕಷ್ಛಗಗ 7. ಇ ಶೀಗಿ 1ರ, 181 
ನ ಸ್‌ ಸಗ್ಗ ಸಕ! 7ರ ॥ ಶ7ಗಿಇಷ2 ॥ 

ಬಟ್ಟ ಯ ಇ ಬರು ಮ ಭುಜ |೬| 
2೪1೧೬ ೧೫ ತತ್ತ: ಶಕತ! ಗತ ॥ 

ಇಗ ಯಡ ಯ  ಉಉ ಕೆ 
ಪತ್ಯಸಕ1ಡ ಜಾ ಜತಗ 110 ಇಗಿಷ/ಷ ॥ 

ಷನಇಜ್ಛತಿ ತ್ರಷಷ (ಗಿ ಕಾಗಿ ಗೌಶ್ತತ/ಇಇಕಷ್ನ ॥ ೨ ॥ 
ತ್ತೆ ೫113655 [8ರ್ಷತಗೌ ಕಷ; ರಷ ॥| 

ಸ್ನಕ/ಇಗೌನೆ ಜಾಷಣತಗ ಇತತಿರೇಕ್ಕ ೫೩1 
2.2... ೬ ೬... 
ತಹ[ತೌಸತಪ/ರಇಇತತ್‌ ಶಿಕ್ಕ ತಸೆಶ್ತ 1 4॥ 


ನಸ] ಇತ್ತಗೌ: ಪ್ಹಳ ಆಕಸವಷ್ನ || 

ಜ.22 2 2. ॥ 10 
333ನೆ 7] ಸತ! ಸ್ತತ! ಕಶ್ತಕ॥೪ಕಷ್ಟ || 

ಬ 2 ಯ ಓಟ ಟಟ, 


ಶ್ರಿ.ಎಳಿ೫ಭ೩೦ ' 


೪೨ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯೪. ೧೨-೨೨ 


ನೈಷ111 ನಇತಪೆಡ! 7171 ಔತ: ॥ 
[[ಜಷ121ಶ್ರಗ! ಈತ ಇತ ೫1ಗತೆ! (೫ಕ1: 
222... ಬು. 
1]ತಪರ್ವರಪತ ವೆ! ಶ173/ ಚ್ಹತ[/ಕಷ್ತರಕಸಷ್ಟ 
1.122... 1... 
ಸಸರ 1! ಇತ! 1ಗಷಶ್ತತ/ ತಳ[ಷತ 
ಪ್ಞಷನಿಕ್ಷಷ ಇ|ರ್ಛಾ2ತ್ಯ ಸತರ [ಶ್ರ ॥ 
ರಷ್ಣಾಡಿಷ್ನ ಗೃಚಷಾರ್ಗನ ಸಕ್ಚಳ [ಇಗೆ ಪ್ರತಷ್ಟ 
ತಕ ಹತ್ರ ಇತ್ತ: ಈ್ಗ(ಕರನ]ಇಳಷ್ಟ || 
ನ95ಕ್ಷಷಕ[3]ತಳ್ತಷ್ಟ 3]57(210 ಕೃಕಸ್ಸ 
[$(ಕಣಷ ತಗೆ! 71೮] ೫[ಕ1 ಗೌಕ[ಷ್ಷ: ॥ 
ಶ್ಞಕ್ನೆ ಡಸತತ]ತ ಐ ಕಷ್ಟ ಪ1ಢ ಇತ್ತಾತ ಇ 


11೫6] 5ಶ್ತ: ಚೆ ಗ೫(5: ₹1 ಪ್ರಶ್ನ ॥ 
1೫5; ಇತ: ಈತ [ಇರವ ಇೌತಜರಸಜಷ್ಟ 


ಕರ[2ನ್ನಕ್ಕಷಕ್ಕೆ ಕ್ಕೆ ಗಪ್ತಕ್ಷಶ್ತಷ್ಟತ1 ಇ ॥ 
ತರ ತತ ಪ್ವಶ್ಟಜ ಪಸಪಫಾತ್ರನ 
(377 ೫1 ಫೈಸ/: ಕರಡ 
ಲ್ಲಿ5 ಒಳ ಓ.೪ಥಾ 
ಪಷ್ನ(1ಕ್ಷ! 71/1 ಇ1ಇ೫ಕ ॥ 
| ಕ್ರಂ7/2|]2 ಪ್ರಷತ[ಕಷ್ಣ 
ಟು ಬಂ ಇ! 
₹೫ ಕ ಪ್ರತ ಗಳ ರ(ತ 
ಜೆ[₹] ರ್ರಂಔ ಇಇತತ ಗಳಗ || 
ರ್ಯ ತಲೆ ಇನಷಪ್ರ27]/1 
71೫17೫ ಫ[ಇರ್ಣತ/ ಈಜಿ 
೫೫7[(ಇಕಸೆ! 11 ಔ ತತ: ಇತ್ತಳ1 538 ॥ 
ಬಟು... !??2₹ 


॥ 1% || 


|| 1೩ ॥ 


॥ ೫ || 


|| ೩% ( 


| &೩ ॥ 


|| ೬೨ || 


| ೬ ॥ 


॥ &ಇ೩ | 


೬೪.. 


॥ ೩೩ || 


|| 3ನ ॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೯, ೨ಕಿ-್ನಿ೪ 


ಶ]5ೇಡ7ರಸ್ಗಇರ1ಇತ್ತ! ಸತ್ತ ೫೫೫19೫6/: ॥ 
ಗ ಗತ ತ|02 ಇತಷಗಿಗಿತಕಷ್ಟ 

ತಕ (0 ಕಕಸಷ[21 ಚಕ! ಸ ಇಶಾ ಇ ॥ 

ಸ ಕ್ತ 717ಗತ/ಪಗಿ ಕಳಿಸ ಸತಗಿ ಕ 

೫115 ಸಷ ರ! ಸೌತ(ನ್ಟ ಗರ್ಟ1!8 [6ಕ್ಬತತ1: || 
ಜು ಟು ಹು ೂ 1 1 1! 
ಈ ಡ್ರಕರೆ ಇಳಿ ಕೈಲಿ ಶೇ] ನ ಇರ! ೫೪5ತಗಿ ॥ 
ಕರಕ ಇರ್ಕಶ್ರಡಕ್ಷಕನ್ಟ 8134/39 ಇರಕ್ಷಣಷ: 
ಸಣ್ಣ ಇಳಾ ಇತತ್ತನೇಡ ಐನ/ಡ ಇತ | 
೧ 2. ಓರ ಜಂ ಬ! 
ಪ್ರಷಪ್ರಚಳ ಕತ ಬಿಜಾ ಇಗೆ; ॥ 
ಯಯ ಓಂ ಬು ಜ.2! 
ಸೆ! 5ಕ್ಕೆ ಪತಸಕಿತ್ತ 7 3 ಶೀನ ಗಾ 7 01: ॥ 
2 ೫38 ಕ್ವ ೫] 73೭೫। ೩01 ತ ಕೌಕ್ವ ಇರಪ್ಪ 
310 ಸ್ವಾಸ್ಟಶ್ವ1ಸ10] ಜತೆ ಇ/ಷರ್ಪಸಚಷತ್ತಾ ॥ 
ಪ||ಜ್ರಾತ ಪ ಸೈಕ್ಷನತ;  ಆ2135ಗ1ಗಾರ ಗೌಕ: 
(ಡೆ ಇಕಗೌ ಇರ್ಟೇಸ1 ಇಇತತಗೆ ೧೯೯೪೧ ॥ 
2. 222. 1 ..ಓಿ 


೫1 ಗಿ ೪೪ ೫೮(ಈಷ 250 ಪ್ರ: ಡ[ಇಶ[ಷಸ: || 


ಟು, 
| 18 ॥ 
ಟ್‌ [([ 
[ತ ಟ್ಟ 
| 9 | 
1೩೮ ॥ 
|| ಇ೪ ॥ 
| 1೮ || 


1 8೫1 


ಬ ಬು ಭಯ ಯ ಇ ಯ 


ಡೈ ಕೃತತ್ಗಫ೮17 ತ್ತರ! ೫೫ಕ1 1ತಕೆಸ೪] | 
3[2ಷಸರ್ತತ ಈಷಗ್ಯಾನೆ ಇ] 7ತ ಪಷ್ಟ 
ಜನವರ್ಗ ೫ತ ನರತರ ಸರತೆ ೫1 ತಸಟ್ತತ ॥ 
೫[8/351/9 ತ್ವತಡಿತರ್ಗಡ(ತೆ. ೫ೇಠ21ರರ[: 


| 33೩॥ 


॥ 3 ॥ 


೪೩ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦ 


[ ಆತ್ಮಾನುಭವಕ್ಕೆ ಶ್ರದ್ಧೆ ಅಗತ್ಯವಿದೆ. ಎಂದು ಹೇಳಿತಲ್ಲವೆ? ಹಾಗೆ 
' ನೋಡಿದರೆ ಶ್ರದ್ಧೆಯಿಂದ ಇನ್ಮೊ ೦ದು ಸುಲಭ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಕರ್‌ ಅದೆಂದರೆ. ಈಶ್ವರ ಎಂಬ ಸಂಕೇತ. ಈ ಸಂಕೇತದ ಸಹಾಯ 
ದಿಂದ ಅರಿತವರಂತೆ ಎಂಜೂಾ "ಕೂಡ ನಿಜವಾದ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಹೆಚ್ಚು 
ಸುಲಭವಾಗಿ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳ ಬಹುದಾಗಿದೆ. ಆತ್ಮಕ್ಕೆ ಬದಲಾಗಿ ದೇವನನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸುವುದು; ಆತ್ಮವು ಶೋಧನೆಯಿಂದಲೆ ಸಿಕ್ಕುವ ತತ್ತ್ವ, ಆದರೆ ದೇವ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಕಲ್ಪ ನೆಯಿಂದ ಕಣ್ಣೆ ದುರಿನಲ್ಲಿಡಬಹುದು. ಪ್ರ ದೇವನಾದರೂ 
ಆತ್ಮದಂತೆ ಕೆ ಅನಂತ ಏಕಸ್ಸ [ರೂಪ; ಮೇಲಾಗಿ ಶ್ರದ್ಧೆಯ ಸೋಪಾನ 
ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮದಂತೆ ತುದಿಯಲ್ಲಿಯೆ ನಿಲ್ಲದೆ ಇಳಿದು ಬರುತ್ತ ನಡುದಾರಿ 
ಯಲ್ಲಿ ಭಕ್ತನನ್ನು ಸಂಧಿಸಬಹುದು. ] 


ಸ1೫[5೫್ಗತ: 

ಕಗ ತರ ॥ 
ಇ್ಛತ ರಷ್ಯ ಐಲ್ಪ[ಷ।ಕ] ಕತ್ತ ಔ ಇಷ್ಟೆ ತತ; || 
ಬು ಓಂ 1ಎ ಬೂ ಉ್ಪ 
ಸ ಔ ಔಶ್ಟ: ಪ್ರಣ771: ಇಟತ ಸ ನಕ್ಷ: | 
೫೯೫(1೧ಣ್ಗೆ ಕತ[ತ! ನಳ] ಇ ಇಕೆ: 
೫] ಸ1ಷತನನ(ಗೌ ಇ ತಿಗ ಈತಾನಕಸನ್ನ ॥। 
ತನಸ್ಟತ: ಈ ಎಣ್ಣೆ ಇತಿ: ಇಶ್ರಕ08 
ಪ್ರಡ್ಥಿ ತ ನರನ: ಈಡ ಪಡ ಕಷ ಭಷ: ॥| 
ಪ್ರತ ತ್ವ:ತ ೫ತ| ಚತ ೫ರ ಸ|ಚಸರಿತ ಸ 
೫ ಕಾಕ! ಕ್ರಣಘಳ [7 201518: | 
ಜು 1 ಷು ಯ ಬಂ ಬಸ 
ಪ್ಟಕ್ಕ ತ; ಪಡ ಕತೆ ಸತ್ಜಗ! ಇಷಸಷ1 ॥| 
ಸಶ್ಛ(ತ1 ಪ[ಷಢ! ತ1ಕ] ಡಾ| ಫಷ ಕಷ ಇತ: 
೮1 ಸ್ಟೆ 171 ಇ ಇಡ ಶೆ 8 ಗೌರ: || 
2[51472 ಸತ ಶ್ವತಗತೆ ತತ ಜೌಟನ: 
೫ಕ್ಕೆ ತತಡ ೫೫3 ಸಕ: ಕಕ್ಕೆ 758 ॥ 
ಕ್ಷರ ಇ! ಅತತ ನ! ಶ್ವಳ 71೫ರನಗತರ!: 
ಇ[ಷ್ಯಕ1 ನರ್ಷರ/01| 2]ಇಪ್ತೆಕು: ರರ್ತರ್ಯಾನ್ನ || 
ಸ್ಲಳಸೆಢ ಇ ಇ ಗ೪ ಕಳಳ ಇ ನಗಿ ಇ 
ಶಿ ಇತಕಶ್ತಕತ ೫1 ಗೈಗಿತತು ಇ || 
7೮% ಕ್ರಣ್ಣಿತ1 ಕ ೫೫ ಸ|ಶ್ರರಗಗಿ 8 
ಇಡಗಿತ1ಪ್ರಶ್ಯ/2 ತಕಗಳತತೆ ಕಚ ॥| 
ಟು ಯ ಓದೂ ಇ 


1 ೩ 


ಹ ೫85. 


॥ 3 || 
1೪ ॥ 
|| 1 
| ೩ ॥ 
|| ಈ || 
|1| 
11 ತ! 
| ೩೦ || - 


(4೩1 


೪೬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦. ೧೨.೨೩ 


*೪ತ್ರ್‌ಸ ೫೫ ॥ 


ಗ್ಗ 7ರ ೮ಳ್ಳ 218 ೮[೫೫ ಗಳಗ ಇತ್ಗಗ್ನ || 
ಡ್ಮಷ4 ೫117ರ (ಕೈಂಸಷ್ಟ 37[ಗತಿಷಷತ [ಕಚ್ಛಷ್ಟ 
ತ1[ಶ್ಮಳ[ಪ್ವಷಸ ಇತ ಹಾರಕ ೫೬! ॥ 
೫/೫] ಸತತ [ಇ; ಈಸ ಸತ ತತ್ತ 
ಪತಿಸಿಕಕಕ್ಕೆ ೫೫ ಕಾಣ ತನ ಹತ || 

ಸ 1 8 ೫71372 ಗೀತೆ] ೫ ಕ[ಪತ1: 
ಯ 2... . 
ಇತ/ತತ ಸ 824 ತಗರ 

ಯ ಯ ಜ್‌  |ಟಲಬ್ಬ. 
71(ಇ/3/3]31ಇ/(/7[ಇತ 5511 (85/8 
ತ್ಲಾಖ (ತ[1ನಕ್ಕ 3101831 ೫೮1 112ಡ೫೬ನ್ನ || 


ತಗ ಹತ್ತ ಇ ೫13, ೫/50 ಜ/(ಸಾತನ] 
ಷ]೮1ಇನ] ೫111 ಗಾಗ ಇ ತತಡ ॥| 


೧೮ 


ಲೀ ಟಿ ಬ ಬ ಬಟ್ಟ! 


ಕ್ವ ಕರತ ॥ 


ಕೈಕ ಈ ೫7012518 (21 ₹1[27/3ಟಗ೫: ॥ 


2[ಇ(ಐ4ಕ: ಕ್ವತ೫5 7ಡ£೫6! ಗಾಢ 8 
318/51 ಪ್ರಥ[ಷ್ಥ7.. ಪತಟ್ಟಕ ೫ ಕ ॥ 
ತಕ್ಷಷ[(ಶಷ್ತ ವಳದ್ತ ಇ ಭ್ಮಕ(ವಢರತ ಇತ ಇ 


313:1[|1ಕ್ಕೆ ಗೀಗ್ರಾತಗೆ೧೫ಇ1 ಪ್ರೆಕ್ಸಕ್ರ್ತ್ರಾಸ/ತ ॥ 


(೩... 1: 1?! 1 9.1 


ಸಇಷ್ನ(ಷ! ೫113/58 ಸೌತ[ರ1ಗಗಿಡಷ ಕಷ್ಟಾ; || 


ಕ್ಷ 11611 ಇಷಜ/[ಬ। ಸರ ಸ17107 ಸಕ] 


ನ೫|೫(1 ೫೫28/(೪7 (3:1 ಇಚ್ಚಳಸ1ತ ॥ 
ತ್ಛಪ್ನತ! ೮[ಇತ್ತಇ1ಗಾ7 ಔಷ: [3112[20//ಪಕ್ಷಷ್ಟ 


| ೩೩ || 


॥ ೩೫ | 


| 8೪ ॥| 


|| ೩% || 


|| ೩೩ | 


|| 19 || 


1 161 


| 1%. ॥ 


॥ ಇ || 


|| ೩ || 


| ಇಇ. || 


ಒಟ. , 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೦. ೨೪-೩೬ 


`ಕ್ತ1೫51 ಇ ಶ್ರಥಗ 7! ಡಿಗ 61 ಶ್ರ್ಗಗಿಷ ॥ 
ನ 2 ಬ ಇ. ಇ`ಓ₹! ಓ '2[ಅ 
ನತ! ಇರ್ತ 07/ಇಡಸಿಇಸಲತ್ನ ॥ 
ಪಷ್ಟ(ಷ] ತರಾಘ15101 ₹]15೮[|೮11 [ಕೌಷ[ಘಷ; 
37೫]; ಪ್ರಶೆಕ್ಟಜ[5] ಶಕ]! ಸ ಈ1೫; ॥ 
71ಇಷ್ಠ[011 ಗಿರ೯೮: ಗಿತ್ಯತ! ಇಗಿತೆ। ಶ್ರಣಿ: 
ತ್‌ ೫೫೮೫ಇ7/2] /ೌಗ್ಗ ಇಷ್ಟರ ಕಷ್ಟ ॥ 
ಕತರ 7ತ್ತನ]0]] ೫೮1011 ಈ ೫01ಇರಷ್ಟ 
ಬಟ 2 25612 2 ಇಇ 
ಯ ಮ ರಯ [ಓರ [ಟಿ 
ತ]ನಕ೫[ಇ೫ ಷ]111ಸ] 35071 71ಕರ[ನರನ್ನ ॥| 
ಬ ಇ1[ಠ ಸಷ: ಪಶಗರ[ಪಕ್ಷಷ್ಟ 
ಸ ಯ ಓಂ ಬೂ ಸ ( 
್ವ151 ಇ ತತೇ5ಕ್ಷ ಕಷ 6ಗಗ(ಷ್ಟ 
ಬಂ ಯ ಯು ಓಜ ಪು 
ಘತ[7(1 ಇತ್ನ೫1ಗಡ ಈ(ಕರ[ಸಗಡ ತಗತೆ! 
ಸಗರ ನಜ ಸ೪[ಕನತ್ರೆಗ ॥ 
3]ಇ3[£7[3[5]] [ಕೃತ(ನ] ತತ; ಇಕಪರವಕ್ಷಷ್ಟ 
ಬ ಯ ಯು ಜಂಬ ಬ. . 
37೫310: ಜತೆ! 1115ಕ್ಕೆ 3 ಇಕಶ್ತತ: 
ಶ್ಯ; ಪಕ ೫/ಕಶ್ತತ 7% ಇರೀಇಕ/ತ ॥ 
ಷೆ; ೫3೫ 71೪101 ಪಗ! ಇಡಿ: ಚನ 
2 ಮಂ ಬು ಓಎ ಬಯಟ 
ಷ[ಪತ1 ೫11111 415 ಕಷ್ಠತ್ಟತ! ಕ್ರಶ್ಟಸ/ರ್ಕ? 

ಶ್ನರ ಈಶಷಕ॥[117 ಕೌಷರ್ಗತಗಡಸ/ಇಳಣ ॥ 
3215184 ನಸತ್ತಪ[ಜೆ15(0೫ ಪತ ಪಸತತರ[ಇಕ್ಷಷ್ಟ 


|| ೬೪ || 
|| ೫೬ || 
ಓ.. 
|| 1೨ ॥| 
| 161 
(| ಇ€ ॥ 
| ಸೈ || 
೬೪... 
ಟು, 
| 38 
॥ 38 ॥ 
॥ 36 | 


॥ 31 


೪೬ 


೪೮ 


ಆಧಾಯ ೧೪. ೩೭-೪೨ 


ಶ್ಥಳಗಗ್ಗೆ 71 ತ|ಪ್ರೌೌ1518 ಡ[ಇ4[71 ಆಷತಸ' ॥ 
ಶ್ರಷೆೆ1ಸಂಭ್ಕಷ್ಟೆ ನಡ್ಡ!ಷ: ಕ್ಲಾತೆ![ಸ1ಗ್ರಕ1: ಇ[5; 
ಕಳ! ಕಡಸರ್ಗ್ಗ 1 ಸ(ಕೀ1೪7 [ತಗ್ಗೆ!ಇ117 || 
ನೈಷ ಈಷ ರಿ] ಗಸ] ತತ ಶ1ಸತಗಳಷಾಷ್ಟ 
ಸ್ಗಕಷ್ಟ[( ಪಸಿಷ್ಠತ್ಗನ] ಫತೆ ಗರಕಾಸ್ರ ತ ॥ 1. 
1 ಕಕ ಔಷ। ಕಣಾ72/ ಸರೆ ಕ ತಳಸ 
ಸ[ಗ1518 ೫೫ ಗೌಸ] ಇಕ್ಕೆ! 7451 ॥ 
೮೫ ಕ್ಲೌಚಕ ಬತಾ 1೫311೬11 ಇ೫ 
ಯ ಯ ಬ [ಯ . 
ಕಳ್ನತ[ತ7ಳತ ೫ 7೫ 3315%ನಇಷ್ಟ 
ಕ ಜೂ 2. 2. 
(|ಕ್ರಜ॥[ಕ(ತಿಕ್ಕ್‌ ಪ್ರಷ್ಟ್ಠನ್ಸ ೮ತ/3[7 (ರೆ! ತಕ್ಷ 


ಸ್ನ | 


11 30 || 


॥| ತೃ || 


| ॥ೀ || 


1 81 ॥ 


॥ ೪೫ | 


ಬ್‌ 
ನಷ್ಟ 


, ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧. ೧-೪ ೪೯ 
ಅಧ್ಯಾಯ ೧೧ 


[ ದೇವನ ಅನುಭವವು " ಪ್ರತ್ಯಕ್ಪಾನಗಮ', ಕಣ್ಣೆ ದುರಿನ ವಿಷಯ 
ಎ೦ದು ಹೇಳಿದ ಮಾತಿನ ಉದಾಹರಣೆಗಾಗ್ಮಿ ಉಪನಿಷದಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಣಿತ 
ವಾದ ಒಂದು ದೈವೀ ಕಲ್ಪನಾಚಿತ್ರವು ವಿವರವಾಗಿ, ಅಲಂಕಾರವಾಗಿ ಈ 
ಅಧ್ಯಾಯದಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣಿಸಲ್ಪಟ್ಟಿದೆ. ] 

ರಾ ಣಾ ಛ 


ಗತ್ಯಗತ217ಗಷ್ಗಢತ: 
೫ತ್ರೆಸ ಕಾಗ ॥ 

ಸಸಪ್ರಶ[ಡ ಡೇಜಿ ಪ್ರಕಷ[ಇವಗಕಿಷ್ಟ ॥। 
ಯ ದೂ ಇಂ ಇಓ | 1 
೫ತ|ಇಪಿ1 ಗೌ ಸಕತ! ಶರ! ಗೀ೪1 ೩೫ ॥ 
ಕ: ಕಚಧರತ(ಜ. 7(ಪ್ರ[ಡಷಷ[ಕ್ಯ ಇ]ತರಸಷ್ಟ || ೩.॥| 
ರತ 7ರ ₹1]೫7 ಕರ್ಜಣ/ತೆ ಕರ ॥। 
ಯು ಬಮ ಬು || 3. 
ಪ್ರಸ್ತರ ೫10 ಕಳಪತತ 75] ಸ್ಚಗಿಗಿ ೫೫1 ॥ 
ಪನಿ ಕರೆ! ೫ ತೆ. 2ಳ7[ಇಢಷಷ್ಟತಷಸಷ್ಟ 18॥ 


ತಃ ತತ ॥ 
ಡ್ವಕ್ಷಣ್ಛ ಈ ಇ|3] ಹಾಢ19] ೫೪154 ಈರ: ॥ | 
ನ[1(321/9 ಗ೨೫1/ ಸ1ತ1ತರಗ ತಕ! ಇ ಆ ॥ 
ರಕ್ಷ ಪಢತಷ್ಟಶ್ವತ/ನಡತೆ! ಇನಕ ೮೪] ॥ 
ಪ್ಣ್ನಾಷಕ್ರಕರ್ಗತ[ ಗಿ? ಇಳ೫[ಇ7101 ಇಇ | ೩ || 
ಫೌತಾು ತತ ಇರೂ ಸಸ್ವಸಷ ॥| 
ಇಷ್ಟ 3 ಪ್ರತ[8 ಇ2ಕ್ಗಸಕಷ್ಟಗಿಸಗಾ .! 
ಸ ಕ್ತ ೫1 ಭತರ ಪಶ್ರಗನಾತ ಆತ೨ಜ್ಜಾ! ॥ 
ಗಸ್ಛೆ 1 ೯110 ಕ ಇಚ್ಛ: 17% ಔ ತುಗತಿಇಷ್ಟ 1 61 


ಪ್ರ..ಳ೫೭೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಡಿ೧: ೪-30 


ಗ್ರತ್ಯಪ್ರತ್ಯಾಸ| ಕರೆ! 7[ತಷ್ಟ. ೫ಕ್ಛತ[14₹ ಕೇ: ।| 


ಬ... ಮ! || 6 ।| 
ಆಚಇತತ್ತತಸಡತಭಸತ/1ತ್ಮಗಳಳ ಸ್ನ ।| 
ಇಓ ಧುಚಜ ಯ (೬! | 19 || 
[ಸತಸಚ [ನ]1ಷಟ [ಶತಷಗ[ಇ]ಪ್ರತಿಢನಪ್ನ || 
ಯು ಯೂ ೬2 [8 | 81 || 
1/3 ಕಕಿಕರಾಡ ಇಸಿತ್ಗಗಳತ್ಪಗಿ4ಕ॥ || 
ಶ[ಕ ೫|: ₹1 51 ಪತ/ತಷಷ ತಕ್ಷ ತ: | 8೩ || 
ಕತತ ತಗಣ 23%ಕ8ಡ ಇಇ! ॥ 
ಯು ಮ ಓದ ಭ।ಉ || ೬೩|| 
ಕಕ: ೫ (3॥5/[38] ಕ್ಷಠಗ್ಥಷ/ ಇನತಾಇ; || 

೫021 (೬/ 84 ಶ[(೫೫/(ಇತ | ೩೪ || 

೫! ಇಇ ॥ 


ರಕ [2 ಸಿಷ[ನ4 ಇತ ಸಶಿ ಪತೆ11 ತಗಣ ಇನ ಇ/ತ ॥ 
2ಎ... .. ೭.೬! ॥ 1೩ || 
ಯ ಯಂ ಸರೂ ...ಒಿ.. 2 . 

ಸರ ತ ೫೪] ತ ಗ್ರಷ5[1] ಕಕ೫/(ಡ ಗೌಡರ ಗೌಇತಂಷ್ಟ ॥ 1೩॥ 
(ಇಾಲೆಡಿತ 7೧ರ 1೫01 ಇ ಸತ ಕತರ! ೫ರ್ಗಕಷ್ಟ || 
ಯ ಇ ಡಸ ದಯ ಬ ಯಮ ಮ ಯಂ್ಲ 
[ಸಜ್ಜ ಡನ ಡ(ಕ್ಷನ್ತ ಷಭತ (2೫ ಇಕ್ಕೆ (ಇ೪[ನಷ್ಟ ॥ 

7 ನಶ್ಟಷ್ಟ; ೫1112ಕಇಗಗ ೫1 ಪಸ[ಕರಕ ಡ್ರಷಳೆ! ಇರೆ 2. 1 ೩೮॥ 
8121] 7೪೫[ಣಸಕ್ಷಪೆಸಢತೆಕಕ್ಕೆ 771 ಪೃಸತಿತನ್ನ ॥। 

ರಕ್ಷ [ಇ ₹51 ಫಷ ಕ್ರತ[3ತ್ತಾತ ಅರತ 13 1/ಇಿಸೆ ಕರಕಷ್ಟ ॥ 1% || 
ಫ][5। ಡ್ವ[2ನ1/(ಇರವರ (ಸ ಎನ್ತಗೆ ರ್ಗ 0 ೬1 ॥ 

ಬು ಮು ಬು ಬಟು ಮ  ೂ “ಐ !. 


ಅಧ್ಯಾಯ ಎ೧. ೨೧-3೨ 
3೫ 18 1 ಪ್ರಣ! ಗರಿ ಇಣ ಫೌ: ಇ೫೫4 2೫18 ॥ 
ದ್ಧಿ ೧ ಅ ಎ ಮಾಫ್‌ ಗ್ಯ 
₹೫ಏ೫[ಸ್ರಾತಾಸಗ 7೮[|ಇ1ಪ್ರತಷಷ।: ಪ್ರಾತ ತಿ ೫ ಇತ್ತ ಗ: ತ್ವೀಸತ॥(: (೩೩॥ 
ಸಹ[[ಇಷ/ ಪರತಿ] ಡೈ ಸ ಪ ಜಾ! ಔಷ ಂಗ್ಯಾಡೆ! ನರಕ ಜ[5ನರ/ ॥ 


ಜಾ ೯೪ ಗ ; ಕಾ ಜಂ ಇ ಕಾ ಎ 

71ಇಸಪ1|ಪ್ರ!1ಔಷರನ| ತೇಳ್ಛ ೫1 ಗಗಾಕ/ಜೂ ಕೆ ಟು. 
ಷ7 ನ ಪಕ್ಚತಸ್ಸಾಕತಿತ 7ಕಷ/ಫ್ರ! ಪಕ್ರಷ1ಕ್ಷಷ್ಡ1ತಷ್ಟ ॥| 

ಷಶ್ಮಷ ಪ್ಣಕಕುತ್ಷ(ತ ಶ್ಯಃ ಈ! ಡಂಸ/ಸಕ[ಪಳ1ನಷ್ಟ್‌ (ಇತ ॥ 


ಷ್ಠ ೫3 ಫ/ಔಣನತತರ] ನಡಸ ಫೆಕರ್ಗಿ/ತೌಿಗಷ್ಟ ॥ 

ತು 2 ಸಯ ಪ 2212.22 22... 
ಕಠ್ಚ!ಕಾ[ತ1/1 ಇ 8 ಪ್ರತಿ ಫಶ್ಚಿತ ಸ1ತ/ಇಠತ/ಗ 1/3 ॥ 

[ಇಳ 2 ೫ ಇ ಈಡಿ ಇ ಇಳೆ ಇನೆ 387 ತಗರ. 13%॥ 
ತನೆ] ಸ 51 ಭ್ರರ್ಕ[ಶ್ಷಣಧ ಶತ ಪತೆ ಶಿಸ/ಇರಾರ1ರಲ 3: || 

6ನ) 2:57: ಪೃಕತ್ವಕಾಳರೆ! ಶಕತಾ 7%ಶ್ತಘ: ॥ 1೩ ॥ 
ತೃಷ್ಣ1187 ಕೌ ಹ7|೮1/ ಗೌನ ಗಿ ಕಣ್ಣ ತಾ) ಇಷ1ತತ/ ॥ 
ತಸಗ್ಲತಫ/ ಇರವ!ಫತತ್ತ ಶಕತ ಸಸಗೀಸಕನ/ಗಿ: ॥ಇ೨॥ 
ಪಲ] ಸಸ್ಫೆ[ಸ] ಪ್ರ ತ[5ಷ್ತ311: ಘಶ್ಯಕ85/[3ಶ್ರತ1 ೩5/8 ॥ 

8೫/ ಕತ(ನೆ! ಪೇಈ(ಕತೆ!(1 (ಳೌ ಇತ್ತಾ[0ಇಗ(3ತತತ್ಗಡಿ.. ॥ ಇ ॥ 
2೪ ಇಫ್ಲೆಕೆ ತಕಥನ ಕರಗ! (8418 ಸ|77(1 ಪಶ್ಯ: ॥| 

ಮ ಬ ಮಂ ಪ 2 ಭಿ... 
"೪ ಪತರ್ಗತ: ಗರಗರ ತಗಳ ತರಾಗಳಿತಗ್ಗಿ: ॥ 


ನದ 


೫೩/೧13೫ ತರ್ಗಕಣತೆ 71ಈತ ಇತಳಿಗೌ (3571... ॥ 3. || 
37/70] ಈ ಫ/ ೫ಳ/ಪ್ರಗಳಡ ತಡೆ5 ಶ್ರ 8 ಕೌಳಕ ಇಡೆ | 

ಔತ1ಕ್ವಇಈ/(1 ಇತರಗ[(ಕ ಸ ಗೌ 7ತತ!(8 5೫ ಇತಗಣ ॥ 32 ॥ 
ಶಾ ತಾಗ ॥ 


ಸ್ಲಾಡೆ1 59 ಶೇಷ ಚಸರ್ತಾಂಕತ! ಶೇರಾತರಗರೆಗೌೇ 7: || 
ಕ 50 31 ಸ ೫ೇಸಗ 24 3541: ೫೪ನಗಾಳ್ತ ೫%: ॥ 32 | 


೫೧ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಗಿಗಿ. ೩೩-೪೪ 
ಕ[ಇತಶ್ರ ರ] ಇಳ] 5೫ ಗ೫/ ಇತ್ಕತ್ತೇ೫ ₹31 ಇಚಳ1 ॥ 
ಸಿ ರಕ]: ಇತತ 31/51/5 ೫% ೫51817ಇತ್ಸ.. || 431 


್ಲಿಟ ಇ ೫ೇಗೆ ಇ ತ೪೫೪ ಇ ಕರ್ಕ 7೫751111 ೫1ಇತ1117 || 
7೫1 ₹185 ತಗ್ಗಿ ೫7 51/28 ತ್ತತಕಡ ೫618 1 76೫2 (311 


ಇತ ತ ॥ 

ರಕ್ಷಷ್ಟ್ರತ। ತನ್ನತ್ತ ಜಾತ ಕ್ರಕ[1380೫/12: ಗಾಗ! ।। 

ಬ 1 ಇ... 2... ೬ ಓಟ. 
ಇಸ ತರ ॥ 


₹1(7 ಕಣ್ಣೆ ಕತ ಇರ್ಕೇಷ್‌ ತಗಗಕ್ರಗಸತ್ತ,ತಇಗ ಈ ॥ 
₹೪113 ೫೯/೧1 ೧0ಳಿ 7೧ ಕೆ ಗನಪಗಿ ಇ (೫661: ॥ 3€॥ 


ತ್ಲಾಣ[ತ 3 ಇ ಇೌರಣ ತ್ನ 7ಳ28 7601511/3ಇ3 ॥| 


ಇ7ನಕ 130 ತಗಗಾಸ(ತ ೫ರ ಕರಷರ್ಷಳ ೫ತ್ನ ಓಟ. 
1311(3ಸೌತ ಡ್ರಥಣ: ತ್ರಪ101೮೫೫£೫ 31261 ೮ [ಇ೪|ನತ್ತ || 
51% 8ಕ್ಕೆ ಇ ೮೯ ಇ ಇ(ಡ ೫೫೫1 ಕರೆ (ಇಗತಕರ್ಗಗ... 13061 


ಸ/ಸ್ತ![ನೆ1 5123801: ೫೫14: 7311885 11851೩೯೬ ॥ 
ಸಸ! ಸಣ ರಕ್ತ ಸಕ್ಷ ೪13: ಕೃಷ ಟೃತಿ!5[ಡ ಸತ! 7೫೫ ॥ 36 ॥ 


ಸಗ್ಗ] ಪ್ರಕ್ಷತ[ಕ೮ ಗಡಗಳ 7ನ/98ತ್ರ ೫ ಕಕ ೮೫ ಇತ ॥ 
1... ೩. ( (  ?ಉ 1? ೪ ಉ ಊಉ₹ಉ  ಸ&್ಥೀಸ ಉ ್ಮೃೃ 


೫4/6 ೫೫/ ಡಠ॥ ಸ್ಪಾಕು ಕ್ಲಿ ತ್ರಕಳ್ಗ ಕೌ 7125 ಕ 4/11 ॥ 


೫ತ[ಸತ| ೫/ಶೌಷ[ನ ಕತಕ 22 ಇಚ(ಪ॥7ಇ]2 ತ 3](1] 1 ॥₹ '| 
11... 12 (0ಊ2 201£(20ಊಊಊಉಊ04ಊ| 
(೫19 ಟ೫[ಲ]ಸಪ್ಟಕ್ಷ ವೂ ನಲ್ಲಿ ಕ8[ಸಷ್ತ [ಸಕ್ಷ 28 ಸಷ್ಟ | ೪೩ .॥ 


[ಕ/( ಈತ [ಇ] 7೬೫ ಕ್ಷತ1ಜ ಪ್ರಸಗೆಗ ಸತ ॥। 
7 ೫11]5(ರಇರಗ್ಗತು; ತ್ವರೆ! 571 ಈ|353156111017%1ತ ॥ 93 ॥| 
ಕ೫[8]೫[ಐ12 2/0[ಇ|7 ಇ; 11122 ೬ಷ[ಸತ್ತಷೆ 7711 ಫ್ಯಾಸ್ಗ ॥| 
೭... ...೩. ೬. ೪. 'ಓಟ್ಟ್‌ ೈ ೈ್‌ 


ಅಧ್ಯಾಯ ಗಣ ೪೫-೫೫ 


ಕ್ಮ 


೫೮ರತ್ಗತು ಪಡಿಕೆ1504 ಕೇಶೂ! ೫ಡಷ ಇ ಇಂಡ ದಿಕ್ಕೆ 1ನ! ಡ || 

ಕಕತ ೫ ರಡ ಔತ ಹಾ ಇರೇ 381 ತ7ಗಗ7(ಷ 1 ೪ಓ॥ 

ಬು ಓಂ ಸ ಮ ಎಐ ಮೂ. 

88% ಹಾ] ಸತ್ತಪ್ರತಷ ಶಕರ ವ1 ೫೩ ಗೌಜನ್ಟರೆ ॥8೩॥ 
ಕಃ ತಾಣ ॥ 

ಬ 222 ಸ ಓಂ ಮಂ ಚಟ ಪ ಎ ಎ 

ಕತ(74 ಗಈಷಗವಕಪ/ತ] ಪೂಸಿ ತ್ತರ ಇ ಶಶ್ತಾಕೆಷ್ಠ ॥ 8೨ ॥ 

ನ ಸಷ್ತಸಷ್ಟ 577ರ ಕಿತ ಇ ಗಾಸ!(9ಿನೆ ಕಳಗ: ॥ 

ರಷ: ಭಷ ತಕ್ಕ ಸ್ವತ ತತ್ತ ಹರರ ತ್ವಷಣತೆದ 1 ೫6॥ 

೫7 ಈ ನಲ] ೫] ಇ [ೌಷ್ಟಕ್ಷಚ[31 ಕೌ್ಫತ! ತಡೆ ಭನೆ ಕರ್ಣ ॥ 

ನಸ್ನರಿಕಫೆ ಬಕನ; ರ್ರಷಧತ ಕಸ್ತಿತ ಡೌ ಹಡಗಿತೆ ಇಳಳಿ೫.7. 0 96॥ 
ಆಇ ತಾಗ ॥ 

1 ಬ 2ರ... ಮುರ. [ 

ತ[ಇ/72] [7(ಇ ಇ ಚಕಿತ ಸತ! ಕ್ರತ; ಶೇಸಸತತ್ತಡಿಕ 71 ॥ ಓಂ ॥| 

ಕಿತ ಪತ್ರಕ ಕಚ 85 ಶೇಕ ತರತೆಷ || 


೫೭ 


ಕ್ಷಷ[ನೆ[ಸಗ್ಗಇ ಶಕ್ತಾ: ಕರಕ: ಇತಗೆ 7ಕ: ಆ! 


ತ್ವ ತ ॥ 
ಸ್ಪತ್ಥಸಿತಗಿದ ತರ ₹5ಕ(ತ1೬ ಶ್ವ || 
ಕಷ್ಣ ತಡಸ |ರ್ಡ ಗ೫ ತರ[ನತ1(ಡಢ: || 6೨ || 
ಜು . ಇ.:2..!! 
೮೫7 ಕತಗ2] ತತ್ವ ಇರತ[ತ1ಡ 21 ಶಭ! ಬ... 
ನ ೬... 22೧! 
ಘತ್ತ ಪತ್ತ ಇ ಕಳಸ ಶೀತ ಇ ಇತರ್ಗ | «೪ || 
ಪೇಷ್ಟಧಿಶ್ರಾಷರ್ಯಾಣೆ! ಸತತ: ತಗಳ ॥ 
ಕೇ; ಪಕ್ಕಸ್ಛತಿಕ್ತ 2; ಇ ಇಗ 1೫ || ಆಸ, || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨--ಅಧ್ಯಾಯ ೧೫ 


[ ದೇವ ಎಂಬವನಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿ-ವಿಶ್ವಾಸಗಳನ್ಸಿ ಡುವುದು ಹೆಚ್ಚು ಸುಕರವಾದ 
ಮಾರ್ಗ. ಭಕ್ತಿ-ವಿಶ್ವಾಸಗಳೊಡನೆ ಜ್ಞಾನವೂ ಇದ್ದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಒಳಿತು; ಆದರೆ 
ಜ್ಞಾನಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಹತ್ತ್ವದ್ದು ಸಮಬುದ್ಧಿಯ ವ್ಯವಹಾರವು. ಎಲ್ಲವೂ 
ಒಂದು, ಅದರ ಫಿಜವಾದ ಸ್ವರೂಪ ಎಂದೂ ನಾಶವಾಗದು, ಜಗತ್ತು ಆ 
ಒಂದರ ಬೇರೆಬೇರೆ ಸ್ವರೂಪ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಾರಣಸಹಿತವಾಗಿ ತಿಳಿದು 
ಕೊಳ್ಳುವುದೆ ಜ್ಞಾನ. 


ಅನೇಕತ್ವದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಸಾಧನವಾದ. ದೇಹ . ( ಇಂದ್ರಿಯಗಳು: 
ಮನಸ್ಸು ) ವು ಒಂದು ಕ್ಬೇತ್ರದಂತಿದೆ, ಅದರಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದುದು ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಪದಾರ್ಥಗಳೆನಿಸಿದರೂ ಆ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಒಡೆಯನಿಗೆ (ಸ್ಪೇತೃಡ್ಞನಿಗೆ) ಅವೆಲ್ಲವೂ 
ಒಂದೇ. ಅವನಿಗೆ ಒಂದಕ್ಕಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಒಡೆತನ, ಇನ್ನೊಂದಕ್ಕೆ ಕಡಮೆಯದು 
ಐ೦ಬ ಭೇದವಿಲ್ಲ. 


ಭೇದದ ಕಾರಣವು ಕ್ಟೇತ್ರ( ಪ್ರಕೃತಿ) ದಲ್ಲಿದೆ, ಕ್ಷೇತ್ರಜ್ಞ ( ಪುರುಷ) ನಿಗೆ 
ಇಲ್ಲ. ಭೇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣವು ಇನ್ನೊಂದಾಗಿದೆ. ಅದೆಂದರೆ ಬೇಕು-ಬೇಡ ಎಂಬ 
ಭಾವನೆ. ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವೂ ಒಳ್ಳೆಯದೂ ಆಗಿದೆ, ಕೆಟ್ಟುದೂ ಆಗಿದೆ ; 
ಹೀಗೆ ಎರಡೂ ಬದಿಗಳಿಂದ ವಿಚಾರ ಮಾಡುವುದು ಸಾತ್ರ್ವ್ವಿಕ ವೃತ್ತಿ ` 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವು ಒಳ್ಳೆಯದೆ ಆಗಿದೆ ಇಲ್ಲವೆ ಕೆಟ್ಟುದೆ ಆಗಿದೆ. ಎಂದು 
ಒಂದೇ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಅರಿಯುವುದು ರಾಜಸ ವ್ರತ್ತಿ; ಒಳ್ಳೆಯದೆಂದಾಗಲಿ 
ಕೆಟ್ಟುದೆಂದಾಗಲಿ ತಿಳಿಯದಿದ್ದರೂ ಹಟ ತೊಡುವುದು ತಾಮಸ ವೃತ್ತಿ. 

ಇಚ್ಛಿಯನ್ನು ಇಂದ್ರಿಯಗಳೂಡನೆ ಹರಿಯಗೊಡದೆ ಅಧೀನವಾಗಿಟ್ಟು 
ಸೊಂಡರೆ `ಈ ಮೂರು ತೆರದ ಭೇದವೃತ್ತಿಯನ್ನು ವರಿ: ಮಾನವನು 
ಸಮಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ] 


೫1೫೬7[9೫೫(ತ: 
೮ ಈಕಕತ್ತಕ ಈ ೫ಕಕ ಇತ್ತ ಢ/ಇ3 (| 
2] ಸ್ನರಸ್ನಭಭರಸತ ಕ, ಹ ಈ71(ಿರನ[: 

ಶ್ವ ತಣ ॥ 

0 ಓ. ..... ೬೩. (ಓಟ. ಇ... 
೫೫ ಕಳಗ! 8 ಕ್ರತಕ 76: 
2 ತರ್ಜಗಗಿಕ್ಷೇಸನ ಸರು ಇತ್ತೆಡ/ಪ8 || 
ಪತಗಷ(ಕ್ಯರೆ ಇ ಪ್ಹತರ್ಗತಳ ಟ್ವಕಷ್ನ 
ಪಗ 32ತಭನೆ 755 ಶಸ್ರತತ: || 
ಶ್ರ ಊತಕ ಸಗ್ಗ ಕಕ್ನಕಗಾಕಿ ೬: 
ಶ್ಞಳ[ಇಗ್ಗತ ಮುಟಟ 1 
ತ/ನಸತ ಗ ಗಗಿತ್ತ: 5 ಕೇತ ತ/7ಡಿ 
೫ ಕ್ರ 8511೫ ಹಸಗ? 72 ಕೌಢತ ೮ ॥ 
ತ್ಯರ್ಪಸತ ಶೈಫ್ಗಿಷ ೫1 ಇಸ ತರಕ 
೫೩/ಇಕ ಕಶ್ರಪಕ। ಜು [ | 
751/8 7/ಈ1011೫ ೫5ರ[71೪ೌಕತಕರ್ಗಷ್ಟ 
ಜಸಶ್ತಿಷ ಸಷ ಈ1ಇಣತ ೫0 ಪ್ರಣ ಗಿಡ, ॥ 
೧/೫೧[57/ಈ ಇರ3 ೫ರ ತಾಣೆ ೫ ಸೆಕಸ: 
ಓಟು 23202222. 220 
೫ಇಇ[ಪ್ರಷ[7ತ ಕರೆ! ೫17]*ಇಫ/ಡ್ರ್‌ ಇತತತ 
ಈ[77]1ಶಿ 5ನೆ ಸಣಾಸೆರತ ಇ; ॥ 
ಪತಲೆಗ ಇತ! ಕೃತಾ ಗೌಸತಗಾಸಗ 
ತಗ] ಪ1ಇ1ಡ/|50 ತಕ್ತೆ ಇರೆ!111%ಕ: | 
ಪತೆಷಾಸ್ಗೆತ್ಸಾಘಷ/ಗ ಕಕ: ಕ್ರಷ ಇರ॥[ಇತ/ಷ್ಟ 


|| 1 || 


1೧. ॥ 
ಟಿ. 
1% 
. ( 
॥₹॥ 
॥ ೨ ॥ 
1 €॥ 
| ೩.॥ 
|| 86 || 


| 11|| 


೫೬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೨, ೧೨-೨೦ 


ದ ಗ ಯು ಯಯ ಯೂ ಓ21 
ಇ1[ತ[ಐಷ್ಣಾಚೈಡ್ಲಾಶ೫1777217/3ತ1(3ಇತಕ್ಷಷ್ಟ 
ತಿಕ ಪತ್ಯೆ್ಠಗಢನ] ಸತ: ಇತರ ೮% ಇ | 
7೫೫] ಕಷ: ಪಧಸ್ಯ:ಪಶ್ರಇ: ಇಗೆ! 
2.1೩೭ 2121222೬ ೬... 
ಯ ಬರ ಇ .' 
ಬು ಬಿಟಿ ಯ 7ಜಿ. 
ಯ ಓಟ ಟು ಯ | 
೫೫೪: ಕ್ರಗ೪ ತಕ್ಕ್ಗ)ವೆ 7ಕ5೫೪: | 
ಪತೆ!11/೧ಷ]/71| ಶೆ ಇತತ: ಈ 2 ಗೌಸ: 

ಬ] ಸ ಕಳಿ 7 8ಡಿ ಇ 7ಇಗಿ ಸ ೪11/1 | 
ಪ್ರ್ರಚ[ಕ್ರ7ಡ(1೫171 ಖೌತಸಾರಸ: ಈ. 8 0: 
ಪ್ರಣ: ಭತ ಈ (03 ಇ ಕ೮| ಸಢತ1ಇಷ/ನತ!, 1 
ಸ ಓಂ ಉು ಎ ಒಓಿ 
ಯ ಯ (೬. 
8೫[ಉ೫ಕ: 0712 ಇ(ಕಾಂ1 ಗತ ನೇ; 

2 ಕ್ರ ಇರಸಕಗಿಕ ಇಷ್ಟಿತು ಇತ್ತ 53 ॥। 
೫ಕ[ತ1 ಷೇರ71 ಇತ215ಕ5 ॥ ಗಸ]: 


|| ೩1 || 
| 18|| 
|| ೬ || 
1 1೪ || 
1 1೯€ || 
॥| ೩೨ || 
4. 


|| 1೩ || 


ಟಿ. 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩. ೧-೧೨ 


ಪಸಕ [ಉರ್ಗತ: 


ತ್ನ್‌ಗ ತಕ ॥ 


ಕ ೫2೬ ಪ್ಲಟಿಇ ವಸರ್ಗಿಇಗತೊ 1 || 


` ರಕಕ ಕಗ್ಗಿ ಕೆ ಇತ್ತ: ಔತತ (ಕ ಕ: 
೫.282 2ಓ (0 ಟ! 


ಳ್ಮ್ನ 


ಪಕಾಜನತರೇತನ ಇಳ್ತತಷ್ಗನ 7ಕ್ಕೆ ಇಷ್ಟ 


ಕತ ಪತ್ತ 2/ತತ್ಟಾ ಇ 2ೌಷ್ಟ1ಗಿ ಪಕ ಇನ್ನ ॥ 


ಷ್ನ ಇ 2] 217% ಕಣನ/ರಿಷ 2 ಸರ್ತ 


ಕಾಇ[ಸತಕ್ಟಳ! 716 ಪ್ರಿ 3%: ಕಕ್ಕ ॥। 


೧೧ ಉದು 


ಸಸ್ನಪ್ಟತರಕ್ಕೆಜೇ ಶಿಕ್ಷಣ ಗಿ: 
ಸೇಸ್ಷಇತರಸಕ್ಷಷ!ಗ] ಪ್ರತ್ಛನಸಕಾತಿತ ಇ || 
ಕ[೫2119 ಕಷ ಇ ಕಡ ಇಗ್ಗಿಇಫ[ಸ॥[) 


ಕ್ಷ 3%: ಪ್ರತ ಶ್ರಃ:ತ ಈತ ಕತ! ಇಗ: ॥ 


ರಕ್ಷಿತ ಪರ ರಿಸ ಪಗ ಶ್ರಫ]ಕ್ಷಕಷ 


377[(ನೀತಷತ/ನೀತಷ್ಟ ೫ಗ್ಗ1 180 ತಳಷ. ॥ 


1121212 2... 1೯. 
ಕ್ಲಸಏಕ ಶೀ [71ಷ್ಟ ಈ]ಷಕ್ಷಷ್ಟ ತ ಡಿ ಷ|| 
ಢಾಸಸ್ವಶ್ತತ[5ಡ[(ಡತ್ಮ: ತಪ್ಪೆ[ಇ]ಷ್ಟಪರಷಷ್ಟ 
ಈ1|ರ15577: ಕ್ರಕಕ[ರ್ತಾ!/ಗಾ | 
ಗ್ಯ೫ ಇ ಇ7ಸತ3ಗ51ಗ6][ಇರಗ]ತ್ತ 
ಬ 2222 ಓಂ ಯ! 
ಓಬಸ22ಓ ಟರ ಬ! 
ತ]ಇಷ[ಐಷಷ ಸಗ ಫ್ರತ ೧ಇತತ ಪ್ರಶೆಕಳೆನಷ್ಟ ॥ 
ಕಕತತಸ(ಇ ಬಕಾನತ (ನ ೫ತರೆ15ಷ81] 
ತತ 2೭25511/3 ಶತಕ1/5ಶ್ವಗನ ಕತ್ತಿ ॥ 
ಬು 2 ಬ ಭೂ 


೬ ಐ. 


|| 1.॥ 
|| ಇ॥ 
2... 
| || 
೪೬. 
॥ ೩ ॥ 
| ಆ.॥ 
1 6॥ 
॥«6॥ 
॥ 10 || 
॥11॥ 


ಟು 


೫೭ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩೩. ೧೩-೨೫ 
ಪಕ; ಡ|0]1|ತ ಕತರ 51] ಡಿ ಶತ || 
ಕನಕ: ಭಗತ ಕಕತ ಗೌತಗಿ 
₹322ರ್ರ]11/4 ಈಡ ಇಗೇಕ ॥ 
೫೫೫ ಕತತ (1]ಕ] ಪ್ರಚಚತತ್ತ ಇ 
ಈತ ಸ್ನಗ[ತ1]ಇತ! ಇರಿತ ಇ || 
ಸೃಜ 5೫1385 ಕ್ಞಳ್ಣ ಇ1(ಕಿತಾ ಇ ಕಸ್ಟ 
ತ[3/7ತ ಸ್ಥ ಸತಿಕ್ಕ ಗೌಟಕಗಿತ ಸ (ಇಕ॥ ॥ 
ಇ್ನಕತಗ್ಗ ಇ ಗತ್ತಜೆ ಗ್ಯಾಸ ಇತತ ಈ 
38/[೫ಇ|ಷ!1 ಕ3ತ7/ಗೌೇಕನರ: ಇತ್ರ ಸಾತ ॥ 
ಷನ ಶ್ಲಿಚ ಪ1ಸ7[ಪ] ಕ ಪರೇ ಗೌಗಗೌಕಷ್ಟ 
ಕ್ಷಿ ೪೫ ಕ೮/ 1೫ ಈ ಸಕ ಕಷಸಕ: ॥ 
ಸಕ್ಕ ಕಕ[3ತ[7 77/313!ಇರಕತಿ 
ಇತ ಕ್ರ ಇತ (ಔರ ಥೆ! ೫1 ॥ 
ಔತ(॥[ಇ ಪ್ರಜ (0. ಇತಗಗತ/ತ 
ಜಸತ /7ಗತ ರುಡಿ ಶಿಕ್ಷ: ಇತಗ್ಗಾಇಸಿ ।। 
ಕ್ಮ: ಪ್ರತತ್ಥ: [7] ಚ1ತತ್ತತಿ ಶಿಕ್ಷಾ 
ಗತ: 7೪181 1! ಶೌ ಇತಗೌರ್ಗಶ್ರಕನ್ನ || 
೫[761 ಪ್ರಳ[71527 ಪರಾಶಸರ್ತಷಶ್ವ 
ತಳ೫೫[(ತಷಕ! ಕ ೫೮] ಬಕ! ಪೌ: ॥ 
ಯಯ ಬ ಟು ಜಮ್ಟುು ಭು [( 

೫ ೪ ಕಗ ರ್ರಷಳ ಇತತ ಇ ಪಚನ ॥ 
ಪ್ರಜ! ತನನ 1ವ5ಗ ಇಡ 72150//ಇತಿ 
ಯಬ ಬ 2 ಬಯ ಜ| || 
2. ಮೂ ಬ. 2೬]! 
ಜು ಪ ಇಓೈ.ಒೂೂ ಓ... 
351 5136೫5 ಶೃಷ್ತ ೫348126]: 


|| 13 
| 89 1| 
॥ ೩೩ ॥ 
|| ೩೩ ॥ 
॥ £೩೨॥ 
1 ₹೮1 


|| ॥೪.॥ 


| ಇ || 


'1| ೩೭ 


|| ಇ ॥ 


ಟು... 


॥ ಇಲ್ಲ ॥ 


(| ೩% | 


ಅಧ್ಯಾಯ ಗ೧ಿಷ. ೨೬-ತ೪ 


ಪ(ಷ್ಠಷತ(18 ಗರ್ಗ ಟಿ ಪ್ಗತತ್ಗನಷ್ಟ ॥। 
ಜೃತಾಕತಗರ[ನಗಿಡ ೫ಕಳೆಟ. 

ಷಸ 0 ಪತಾಿಕ್ತ 0ೌಕಕ ಕಡಿ ಇನಷ್ಟು || 
|ಸಸ್ತಸಷಾಗ ಸನಕ ಇ; ಕಕ್ಕ ಈ ೮೫೧ 
2 ಬ 2... ಸ ೬ 8! 
ಈ ಗ್ಲಿಷ್ಭಷ[ನಾಸ/ ಗತ ಕರೆ! 31೫ ಐ! ಗಗನ 
ಇತ್ತಾಗ ಇ ಇನ[ಗ1 ಡಾಇ/0110 ಆಕ: ॥ 
೫; ಕಕ್ಷಡ  ಕ೪ಗಣ[ತನತಾಕ[ ಈ ಕಳಗ 
೫1 ಸ್ಮಕಡ್ಟಳ71ತಳಿಷಾಚನತ್ತಢಳ7/? ॥ 

ಕಕ ಕತ ಇ [5೬0 ಸರ ನರಗ ಕಪ! 
ತ[7[೫/((ವ್ರಶ್ಗಣರಾಗ್ಗಷ/ತತನಸತ: || . 
೫೯೮೨1 ಕ ಇ ತಳಿಗಿ ಸ ಡಿಜಿ 
ಯ 2 2ಜಿ 
ಪತಾಗರೆ ೫ೌ ಕರ ನೇಡ! 

21 ಇತ್ಯ/ಇರಡಿಷ ಫಷ ಈತಗಿಣ 20: | 
ಜ್ಞತ ಜತೆ! 5೫1 ಶೇಡ ಕಗನಗ ೫೯೫ 
ಜ್ವಕಜತ8ಗತತರೇ ಕಸಸಳ್ಛತ! | 
ಸ್ನಕಸತಗಿತಳ್ಳ ಇ ೫ ಗ್ರೀಷ!ಗಿ ಈ ಕಷ್ಟ 


|| 3ನೆ || 


೬%. ಟಿ 


॥16॥ 
1 ಇಊ€ಿ॥ 
೪. 
1 3!॥ 
1 ೩ೆ1॥ 
॥ 3೩॥ 


॥ ೩೪ ॥ 


ರ್ಳ 


ಅಧತ್ಕಿಯ 6೪. ಗಿಗಿತಿ 


ಇಕ್ರಕ್ಕೆ![9೫ಗತ: 
ರಗ ತಸ! ॥ 

1 ಇಓ ಇಇ ..ಒಇ ಜೂ ೬ 
ಜತ್ತ[ಇಷ! ಗ್ರಷಷ ಆತೆ 161 ೧೧/3 751: 
ಕ್ಗಕೆ 71ಸಶ್ತತ॥1ಡತ್ಗ ಇಷ ಈ1ಇ3ರ[1ಇ17ಕ॥: | 
21150 ನೇಡತ[ತ ಇತತ ಇ 5ಲೆಗಿ ಇ 
ಸ ೫[715ನ ಕಗೂನ್ನ 7ನೆ ಸಳ್ಛಗಕ್ಷಷ್ಣ ॥| 
ಪ13; ಪತ್ಛಕ[ತ1 ಕತೆ! ಇತಗಿ ಜತ 
2 ಯ ಇ... 
8[೩1 ೫೪ ಸಕಾ ೫ಕ್ಕೆ 729472 ಗಕ! 
ಣೆ ತ ಕಡಿ ಪ್ರ॥॥: ಇತಗಿಸ1ತ1: || 
ಹ ಎ ಟೂ 6 
2 ಇ ಓ...2 ೬ 4. 
ಪ್ರತಷಗಿತ ಇಗ ಶಸರತ ಇಢಷಡ 
231 ₹171([ಇಥ ಗಗ ಶಳರ್ಗತಶ್ತತಾಷ್ಣ | 
ಕಗ(71110 ೫187 ಇಗ್ಗರಗ್ಗತ ಇಷ್ಟ 
ಗ೫ಕತರ್ಗತತ 113 ನೀನೆ ಈತಸಿಗಿರ್ಗಷ ॥ 


'1117/ಈಷ/೧17/(ಇನ್ನ 58/21/01 ೫1೫ 


೫1೫ ಪ್ರತಿ ಕತಸಗಿ 7: ತನಗ! 7೫ ॥| 
ಪ[(ಸಸ[(ಶತ ಕ್ವ ಕ೫: ಇಳಗ ಕತಸಸ್ತಕ 
ತ7೬1(ಊ ಚತ ಈತ ಇತ/ಗ ೫1೯೫ ॥ 
23 7 ಕಣಷಿತ ಕಣ 7 1೫೫೪೮1] 
ಪತಗಿತ್ತ 3ೌೀಂಗರ್ಗಗತ1್ಗ ತತ | 
ಘನ್ನ ಇತ್ತ! ಕರ ಈ೯11ತತ ೫೪11೫ತ್ತಕ 
ಪ್ರೇ: ಇತರೇ: ಫನೆ1ಇಳನ: ಇರ್ತಾ! ॥ 
ತಪಕ12 ತತ ಗ ೫% 


1.೬೩. 


॥3ಇ॥ 


|| 3 | 


॥೪॥ 


|೩| 


| ಇ! 


|| 3. || 


1 611 


|| ಇ. ॥ 


|| ೩೦ || 


॥ 11 | 


॥ 11॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪. ಗಿ.-೨೪ 
3415159410 ಇಸ್ಗನೆ! ನಕ್ಕ ಕತ ಇ | 
ಮು ಯ ಬು ಇ. ಬಓುು 
ಪಪ! 7 ೫5೫ ಕ್ರ ಇತತ 718 ಹೀಳ್ಪತ್ಟ ॥| 
ಕಫ 1 ತ]ತ/ಸ ೫7ಠ1(ಕಡರಾ 
₹31 ಇತ 7೫1 ತತೆಕಗತ್ತ ತಕ | 
೫1 ಇಶೆ(ಸಾರತ/ ಸತತಗತಳ್ತ ತಕ 
ಷಸ: ಪ್ರತಕರ ಕ: ಕಡಸತು ೧೫೪ ಇತ | 
ಐಸ್ರ ಇತ ಶ್ವ:ತಸ್ನ ತತ/ನ ಕ೫೮: ಕಾಸ್ಟ 
ಪತ[ಡತ[7ಕೆ ಶತ ಇರೆ! ಈಡ ಕಷ ಇ ॥| 
ರಷ ತಿಕ್ಕ! ಕಣದ! ೫ಕಕೆ5ಷ(ಗ೫ ಇ 
ತಾಜ ಗತಿ 7೪೩7 7೪ ಗೌಕಗಿ ೬5! 
ತಳಾಇಗ್ರಗತಗ। 3741 ಗತ ಕಣಕ: 
ಷ[3ಶ್ಯೆ ಪ್ರಕೆಣ॥; ತ್ಞಾಕೆ!ಲ್‌ ಇಷ! ಷಠ[ಪ್ವಢ78 ॥ 
ಪ್ರ೫7ಇ ರೇ 8 ಇತತ ನೌ5ರ್ಗಿಗಳಗ 
ಪ್ರರ್ಣಕ/ಸಕ[ಷ] ತೈಪ್ಸ ಶಕೆ! ಸೇಕಶ್ತಶತ[ತ ॥। 
ತಾಸಷ್ಟಶ್ತತ ತ್ತ: ಗೆಶ್ತಕೌ!5ಶ್ತಗಳ್ಪತ್ತತಿ 


37 ತಣ ॥ 
ತಸೇರ್ಥಿಗ್ರಳಕ1ರ ೫ರೆರ ಇ೪ಗಿ ೫೫ 
ಡಸ (ಸ[7ಂ ತಲ್ಲ ಹೇಕ್ಗರ್ಗೊಗ್ರ11ತ19ಕಕ್ಕತಿ 

ಮು ಬು . 
ಔತ ಇ ತ ಸ ನೇಕ ಇ ೮13೫ ॥ 
೫ 38 ಕಡತ 7 ಗಾಗ ಕ! 
ತಪ[ಷೌಸತರ್ಗಡೆ!ನೆ/ ಪ್ರಕಿಗೆ 7 ಗಿಇಇ1 ॥| 
ಪ್ರಕ ತರೆ ಕಣಕ 254850 ೫೫೫ 
ಪನಸ್ಯತಶ್ತತ: ಈ; ಕಸಶ]5ಗಳತಗತ: ॥ 
ತ್ಮಸಗಿ/1/131 ಕೆೇತ್ಸ ಕ್ರಷೆಗರ್ಗಸರಕ!: 


ಆಟ. 


॥1೪॥ 


ಟು. 


॥ 1 


| 1೨॥ 


1 ೫೩6॥ 


| ೩್ಲ್ಶ॥ 


| ಇ೦॥ 


ಓಟ... 


1 31. 


| ಇ೩ | 


॥ ೩೪ ॥ 


೬೧ 


೬೨ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೪, ೨೫-೨೬೩ 


೫[[ಢ [ಸಇ[ಪ್ರಾಇಪ್ತಾಸೆ! (1511214೫: ॥ 
ಯಂ 1 ಎ2 [| | ಟ್ಟ 
೫ ತ 215513 ಇ೮1 ಜಗಾಸಸಿತ ೩೩1 ॥ 
ಗ ಮ 2... ಟಿ. 
217220 2... (. 
ರ ಇ ಚ |... 


॥ 3೩ ॥ 


॥ 3 ॥ 


|| 1.3 || 


೬ತಿ 4 


ಅಥ್ಕಾಯ ೧೫. ೧-೮ 
ಗ" ಇ 
ಡಕ ೫೫(ತ: | 
ರ್ನ ತ ॥ 
ಪ 2 ಬಿ ಉಬಿ ಯ 6 
ಈಸ ೫೬೫ ೮ರಗಗಿ ಇಡ 8ಾ ಈ 8ಾಗಿಕ್ಗ 
೫೫1 ಇಷ್ತಕ೬೮ ₹॥51: | 
ಪ್ರಕಣತಾಾ (7ಳಇರತ/ತ]: ॥ 
374 ಸ್ಥತಸತ್ತಕಕಕ॥/ । 
ಷ್ಞಾನ[ಪ್ರತತೆಡ ಸಷ್ಟ್‌ಗಢತ 
ನ ಪಗಾರ ಕೌ ರಾಸ | 
ತಕ 7 ಇ(ತ ಇ ಪಡಗಿ॥/ ॥ 
91ಇಇಸಸ ಪ್ರಕತಸ್ಟಶನ್ನ | 
ಬ ಸಟ ಜೂ ಬಟ! 
ಕಕ: ಇಕ್‌ ಕಡಗಿ್ಠ/ಗ1 ಕಾರ | 
ಪಗಿಷ್ಯಾಗಕ! ೫ ಗೌತರೆಗಿ ಸಳ: ॥ 
ಕಡ ಸ|ಕ] ಕ್ರತಕ 7081 | 
ಕ: 0ಕ1: ಕಕ್ತಕ! ಕ್ರಸ[ರೆ! 
ಓೀ2 2.2. 
. ತ[7ಗವ/ೃ ಔಗಿಇಕಕತ।: ॥ 
ಕ್ಷಕ್ಷಿಳತ್ತಕಃ: ಪ್ರತಕ್ಥ: ತರ 
ಸ[ಸಪ್ರೀಪಸ್ಛಫ : ಡತ್ತಷ್ಣಸಶೆ ಕಕ 
ಸ ಕತರ ಪಳ! 7 ೫೪(ಬ ೫ ೮ರ; ॥ 
ಪಷ್ಛಾ1| ತ ೧೪ರೆನಿ ಗಪ್ತಡ ರಜೆ 7ಣ 
725171] ತೆಸತ[3; ತೆ!ಕಚ್ಛಕ: ಕರ[ಕ; ॥ 
ನೃಠ್ಯ; ಇರ್ತ ನೆ! 1110 ಇತ(ರ೯1/19 ಪಳಗಿ 
೫1111 ಇಹ 0 (ಈ ಇಳ್ತಪ್ರಾಣ/ಸರೆಇೇ: ॥ 
೫112201. ..[.1೬..[ 


॥ 8.॥ 


॥ಇ॥ 


|| ಸೆ 


1 8೫ ॥ 


|| ಆ ॥ 
| ಕ| 
| ಈ8॥ 


(1 €॥ 


ಆಧ್ಕಾಯ ೧೫. ೯.8೦ 


೫೫ ಇಚ್ಛ: 1೪ಕ್ಕೆ ಇ ಐಷತ ೫1೫134 ಇ || 
ಯ ಇಓ ಇಓ 


ತಗಳ (ಅಕ್ಕೆ 711] ಶ್ರಷ(ತ ೩1 ಗ್ರಥ/ತಗಷ್ಟ 1| 


[3ಷ್ಮತ1 ಸ1ಪ್ರಢಕಸಗಿ ೧೮8 ಕ್ಷಷತಚ್ಛತ: 

ಸಕ್ಷ! ೫1(7ಜವ ಇಕರ್ಷ[ರೂ7ತಗಿ1ಇಕಷ್ಟ || 

೫ನೆ [5ರುತ್ತಾಗ[ನ(ನೆ| ನ ಕಕರ್ಚಟಇಕತ: 

ಔಫ/(ಣ ಕೆ ಕತ ತ771ಇ285ಗ3೪ನ್ನ ॥ 
ಕ ಇ. ಇ ಇ (ಯ 

ಪಷ್ಟಗಣ(ಜ ಇತ ಕತ! (5 ಸ]ಷರ್‌ಾ 

7[11[35೫ ಇ] ಸಡ1(2 ಇ122|ರಕನ[ತ2 || 


ಠ್ವ511/3] ತೆ]ಇಳೆ: ಪತ: ಶೈನಿ! ಸಣ 2ಡ/ಗತ್ತ: 


3೫೪ 31701 ಸ್ಹಷ ೫1೧1 ಸೇಕ: ॥ 
೮[೫[1ಡ[ಸರಸ/ಸ್ತಕ: ಇಇಗ7 ಇತ್ತಗೇಳಷ್ಟ 
ಕಷ ಸಗಳ 80 5138 | 
ಸಕ: ಪ್ರಗತನನರಕತೆ ಇ ॥ 
ಯ ಎ 
ಯು ಇಟು! 
೯1! ಕ್ರತೆ! ಕೆಗ್ಗಾ ಭ೫/ರ ₹೫ ಇ ॥ 
೪: ಈತ] ಸಕ! ತ್ಹ 1548 ತಸಕಿ 
ತಣ ತತಾ; ಡನ ಗಚಪ್ತಸ1ಕಕ: ॥| 
ಬರ ಬ ಓಟ ಜ್ರ 
೫ಷ[ಊನರೆ ರೆ15ಕಟ್ಪ 3೫21೫10 ಸನ: ॥ 
೫151501 ಈ ಷಿ 3 ಇ ಇ1%ಕ: ಕ್ರತಕ ಕ1: 
2] ೫[ನಿಷನ್ನಳ ತ1ನ1(8 ಕಳಳ ಕ೫ನ ॥ 
ಯ ಯ ಒ.ಜ. 
₹8 ಗ್ರಥಕನ ೫1ಈಳು ಕತಶ್ತಕ ಸಡ1ನತ | 
ಕಕ್ಟತ್ಯ! ಕ್ಷಣ ಸನ್ನ ಸ]1್ರಗತಷಜ 1೯೮ 


|| ಇ ॥ 


... 
.... 
|| ೩% ॥ 
| 3೩॥ 


| 18 ॥ 


|| 14 ॥ 
॥ ॥೩॥ 
| 18 || 
| ₹೩ ॥ 
1 14 


|| ೩9 || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬-- ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭ 


[ ಮೂರು ತರದ ಭೇದವೃತ್ತಿಯಿಂದ ಮಾನವನಲ್ಲಿ ಮೂರು ಬೇರೆ ತರದ 
ಸ್ವಭಾವಗಳು ಕಂಡುಬರುವುವು. ಸ್ವಭಾವಭಿನ್ಸತೆ ಇದ್ದು ದರಿಂದಲೆ ಮಾನವನಿಗೆ 
ಇದು ಒಳ್ಳೆಯದು, ಇದು ಕೆಟ್ಟುದು ಎಂದು ಕೊನೆಯ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಡಲು 
ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ ಅಧಿಕಾರವಿಲ್ಲ. ಅನೇಕರ ಸ್ಪಭಾವಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗ 
ಬಹುದಾದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನಿರ್ಣಯವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿರೆ ಮಾನವ-ಮಾನವರ 
ಸಾಮಾಜಿಕತೆ ಬೆಳೆಯುವುದು. ಬಹುಜನರ ಸ್ವಭಾವಗಳಿಗೆ: ಸಮಾನವಾದ 
ದೃಷ್ಟಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡುದಕ್ಕೆ ( ಮತ್ತು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವವರೆಗೆ ಮಾತ್ರ ) 
ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯಸನಿರ್ಣಯದ ಅಧಿಕಾರ ಬರುವುದು. 

ಮಾನವನು ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯವಾದ ( ಶಾಸ್ತ್ರದಂತಹ) ಪ್ರಮಾಣವನ್ನು 
ಒಪ್ಪ್ಪವುದು ಹಿತಕರ. ಒಳ್ಳೆಯವನು ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಮೀರಶಿಕ್ಕಿಲ್ಲ, 
ಇನ್ನೊಬ್ಬನು ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಎಂದಿಗೂ ಒಪ್ಪಲಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಈ ನಿಯಮವು ನಿಜವೆಸಿಸಿ 
ದರೂ ಏಐಎಐಂದಿಗೂ ಸತ್ಯವಾದುದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವಂತಿಲ್ಲ, ಯಾಳೆಂದರೆ-- 
ಆಹಾರ ಮೊದಲಾದವುಗಳ ಮೇಲೆ ಕೂಡ ಮಾಠವನ ಸ್ವಭಾವ ಅವಲಂಬಿಸಿದ್ದ 
ರಿ೦ದ, ಯಾವನೂ ಸದಾಕಾಲದಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಸ್ವಭಾವದವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆಂದು 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅದಕಾಗಿ ಸರ್ವಸಾಮಾನ್ಯಪ್ರಮಾಣವೆ ಹೆಜ್ಜು 
ವಿಶ್ವಾಸಾರ್ಹವಾದುದು. | ಸ 


ಕ[11[6೫][: 


ತ್ತ ತತ ॥ 
ಕ ಓಟು 2 .ಓಓ೬.! 
ಎ ಬಮ ಭಂ ಮಂ ಎ! ॥ 11 
೫ಗ್ಗಕ1 ಪಷಸತ್‌ಇರ717: ಇ10ರಕ್ತಸಷ್ನ ॥ 
ಪ್ರಶ್ನ! ಜಕ್ರಿಕತ್ತರೆ [ಪ್ರಣತ ಪಕ್ಕಕೆ ಫ್ರೇಷ[ಡತತ 1 3॥ 
ಕತ: ೫೫1 ಇಗ: ಗತರ! 71೧೫/೧7]! 


150 ಕಕ್ಕ ಶ್ಲೌತಗಗಾತ1ಕಪ ೫175 | 3॥ 
೯.....೪೫೩೭೦ 


೬೬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೬. ೪-೧೬ 


ಕ್ಲೆ ೫15/೫೫/ಸಟ್ಟ ಸ/ಇ; ರ[ಪಕಡಡಿಷ ಇ | 


ಇ ಸದ ಬಹೂ ಟೂ! 1೫॥ 
"ತೆ! ೫108/11 ಗ1241ಸ/ತ್ರಳೆ! ಇಕ! ॥ 

8| ಕ್ರಾಸ; ಪೈಂಸ್ಸ್‌ ಹಾಗ ತ1ತಿ/18 ಇ15ನ || ಇ || 
ಫಿ ಚ್ಚಕಕಗ] ಈ135ಗನೆ ೫1ಶ್ರೀ ೪೫ ಇ ॥ 

ಕತ! (3ೇರ: ಡಕ ೫[ಕ್ರತ ಇಡ ಔ ಭಕ್ತ | ೩॥ 
ಈಕಕೆ ಇ (ಏಕ ಇ ತತ ತ [8ಕ್ವ[ಶ್ರ!1: ॥ 

ಸ 22 22.2. ಬ ![೨ಓಿ ॥೨॥ 
೫೫705 ಕ ತಗಫುಕ್ಶೇೆಇಳತ್ನ ॥ 

ಬ ಓರ  ! 1 61 
ರ್ವಕ! [755೯ರ 75[51ತ15ಕರತ್ತತ್ಠ ॥ 

ಬ 5ಗ್ತಾಸತತ[01: ಚತ17 ತಗರೆ15ಗಕ1: 1 ೩॥ 
ಹ್ಞಾ|7[ 11194] ಸ್ಥಳ ಪಾಷ (ಸಸರ: ॥ 
ನೆ|[ಸ್ಛಳ[ಸ122215]773ರ5739ಪ್ರಗಿಸರ1: ॥ 19 ॥ 
ಹಟ ಯ ಓಂ ದ ಜಂ [2 .. 

ಹ್ಞ(8[111171ರಐ೫| ಕಕತ ([ಜಕ|: | 11 ॥ 
/31/11[6171ರೌಷಷ!: ಜಸತ /1ಡ212೮]1: || 

ಗು 21.4.2... | 13/ 
ಹ ಪಪಲಚ್ಯಬಚ್ರ್ಯೀ [ಉಟ 

ಕ್ಷಷರ್ಗಕೆ[ 7/0 ೫ ಇ[26ಇ/ಕ ತ್ರಷತೆಷಷ್ಟ 1 13॥ 
೫ನ] 7೫1 ಕಕ: ₹3611 ಇ/ರ೯1ತಢ | 

ಕ್ಲಿಇನಿ 5೫೫ ೫11 ಗಿತೆ5ಕ್ಕೆ ಇಠರ್ಗ್ಯಶ್ವತ! ॥ 1೪.1 
811೫1/5[3 ತನ1[ಸ[ಇಇ ಜ/72150 ಈ೯ಳಿ 7] ॥ 

ಎ ಯ ಎ ು | 1೪॥ 


ಬ ಓಟ ಯ ಎ ..[ಓ. 1 (| | 
ಯು 2 ಎಎ ಬುಟ್ಟ 1 1£॥ 


ಅಧ್ಕಾಯ ೧೬. ೧೩-೨೪ 


3711 ರ211ಡರ್ಗ: ಏನತ ಇಷಡಢತಪತ ಗತರ: ॥ 
ಇತಾಕ 711 ಪಕ್ಷ ಕರಸ/ಗತೆತಾಷ 
ತನಷ್ಟ ಇತ ಕಕ್ಗೆ ಹಳ ಹೇಳ ಇ ಸರ್ಗ]: ॥ 
ಷ[ಸ|[73ಕಕ್ತ ಇ0ೌಕಾರೆ[ಕಾಷಷ್ಟರತ!: 

ಕ[ತಕೆ [4ನ ಕ್ಲಾರ್ಥಕಿಷಗಿಕ್ದ 701ಇತ1ನ್ನ ॥ 
0ಬ ಓ ಎ ಓ(2. 0ಓ' 
[ಶಲೆ ಈ1ಗಇ/ರ್ಗಾಸ1 ಸ್ವತ! ತಗಣ ತಾಸ ॥ 
ಷ[ಷರ[ರ)ತ ಕು)|ಸಇ ಕರೆ! 27ಸ7ಇೂ! 7ಗಿಷ್ಟ 
ಒಂ ಯವ ಬಯ ಯ . 
ಯ ಮ ಮೂ ಜು 
ಕೌಣಿಕ್ಟಕ: ಹೇ ಕಹರಿಗಳಿಗಿರೇ ॥ 
37(ಇಪ[ಡಷ: ೫೫೫ಕ್ಕೆ! ೫1! ೮೮1 7ಗೌಗ್ನ 
ಪ; 7119/ಡಡ್ತಷ್ಟಾ ತತಡ ತ|ಷರ್ಯಕ: || 
7 ೮ ಡಿಗಿಇಳಳಗೌ ೫ ಪ್ರತ 7 7೮] 7ಗೌಷ್ಟ 
ಕ[ಇಪ/ಡ 21101 8 ತ/ಪ್‌ಸಾಸೇಇತಗಾ ಕೆ! ॥ 
ಘ[1 7[ಈ(32(ನಾ ಇನೆ ಕಕ್ತೆರೀ ಗಣ 


|| 13 ॥| 
1₹16(॥ 
॥ 1೩॥ 
| ಸೀ | 


1 311 


62. 


॥ 33.1 


॥ ಇ೪ ॥ 


ಶಿಕ 


ಷತ7॥1[9೫[ತ: 
ಇತ್ತೆ ತಣ ॥ 


2 1ಈಗಿಗಿತ್ತಸಾತ6 ಸತಗಿ ೫೫೫(03ಕ॥: ॥ 
ಶೀ ೧51 ಕ್ವ 51 ಠೌ 7155121 ₹3೫೩: | 
ಕಸ] ತಾಗಷ ॥ 
41 ಇತಿ! ೫೩1 ₹!₹ತ! 51 ಈಜ1೫3! ॥ 
ಪ|೫ಫ್‌ ಐ[ತಳ! ಸತ ಕ1ಪಥ! ಸ/(1 5] 3೪] 
ಸಳತ[ಪ್ರಹ್ನರ! 7ತ ೫೩/1 ೫೫೫ ೫೫೫ ॥ 
೫ತ(ನನೆ[5ರ ಡ್ರತಕೆ! 2] ಇಳಪ್ಗಕ್ಷಾ ಈ ೮ತ ೫7 
ಔತ 71ಡಿತಷ್ಟ! ನಿಷ್ಗನ್ಟ 7020118 241: ॥ 
`ಕ[ಕ71611೬|28 7ತ ಡ1351 71; 
೫71(ಈಗೌಗಿಕ ಜ| ಕಡ 2 6೫ ತ: ॥ 
ಯ ಟು ಪೌ ಒಬ. 
ಪ್ಞಾಸಿಸೈ ತ; ೫1201120 ಸಕಳ/ಇಷತಕತ: ॥ 
೫ %4[ಕ:1ಐ 7 ಕ12ಇ//ಪ್ರ3ಜತ[ನ್ಟ 
31[₹118350 ಈಕಷ ಐ ೫೩೧ ಗಸ ।| 
ಇಷ್ಟಪಪ1೮ ಕತೆ 8! ೫೩0/1 ಕ್ಮ]್ತ 
೫[ಶ್ವ:ಇತತತ[ವಸತತ್ತತಣೆ! ತತ]: ॥ 


₹೫ [ರಾ4: ಗೌಢ! ಕರ 31೮12]: ಆ1(ಇ]; 


ಬು ಯಜು 
ತ1ಕ[11 ₹58! ಕೃ:ತ೫1[ತ/123]: 
2111 ಗತ ಕ್ಷಗಿ ಇತ್ತಿಗಿಕೆ ಇ ಇತ್ನ ॥ 
ಮ ಸ ಓಜ 2... .(! 
ಈಇತ[ತ/ತ/2ಇಳ! (3 9/ ಇ ಕತಾ? || 
ಪಠ್ರನಕಭತ!ಕೆ ಸಷ; ಗ1ಡ ಈ ಈ1(ಜಷ್ಣ: 


॥ ೩! 


1 ಇ.॥ 


೪ 


| 8 | 


ಬ 


ಓಟ .. 


1 ೨॥ 


॥ ೮ ([| 


॥%೩॥ 


|| 8೩9 ॥|` 


1ಃ2॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೩, ೧೨.೨೪ 


31೧/೫ ಇ/2 ಕ್ವ ಇತ 5೫/೫ ಶೇ ಕಕ್ಕ ॥ 
ಕತೆ 7ಕ೫5 ಕ ಇತ ಗಿಡ [ತಾತನ 
[ಇಲ್ಲೆ ಸಷಫ್ಪತ1ರ ನಕಕ 7ತತ/ಜ/ಗತ್ನ ॥ 
೫೫/ಡ೬೪[ಕ್ಕೆ 24 ಕರೆ 7ಗಷಇಕ್ಕ 
ಸಇಗ್ತಿತಶ್ರಡ[ತತತೆ ಶೇಸಗಢತತಷ್ಟ ॥ 
ಸರ್ನಸರೆಇ್ಗೇಡ1 ಇ ₹1101 ಕಳ ಪಾಷೌ 
ತೇಪ್ರಕಗತಾಲ ಇ]ತತ! ಈತ ಸಗ ಇ ಸಕ್ಕ ॥ 
[ಇರ್ತ ಪ[ಜರ್ತ್ಷನ ಸತ ಪ]ತ್ತ ಗತ ಕ% ತನಕ 
2 ..2 1222೬0! 
ಯು ಇರ ಇ 

೫ತ್ತತ] ಡ೮೫[ ಕರೆ ಕಳ೧ಗ7% ನೇ ॥ 
ತಳಾ [ತ1ಗಗತ್ತಕ್ಕೆ: ಪರತ ಇಗ ಸಳ: 
ಸ್ವತ [7ತ1ತತ್ತತ ಕೆ ಧೇ ಕ್ಕ ಕಕ್ನ ॥ 
ಗಾಇಡಿ ಕಗ್ಗ ಜಕ್ಕ ತತ ಸತಸಳ್ಪತಷ್ಟ 
ಸ್ಪತ್ರ/[ಶೌ೮[ನತೆ! ಶಂರ್ಗೆಕ 1 ಗೌರ ಕರ: ॥ 
ರಪ /ತ12| 51 ಕಕ[ಪರಶ್ರಸಕಕಸ್ನ 
ಪಕ ಐಕ್ಷತ ಪೆಸಕ5ಪ್ಶರಕ118 ॥ 
ಸ್ಥಿತಿ ಇಡಾ ಸ ಇಡ ಇ ಕಥನ 7ರತ್‌ ಪಕನ್ನ 
ಪಕ್ಟ್‌ ಇಸ್ತಾರತ/ 1 ಇತಶ್ಪಗಿಇ 51 ಕೃಷ: ॥ 
ಫಸಲ ಸ ೮ಗ್ಗ38 ಕರತ ತರ್‌ ಪಾಕಸ್ಸ್‌ 
ಗು ಟು ರ ಮು 
ಈ]ಪ್ವತಕಗತರ್ರರ ಕಳ[ಸರಶ್ರಪಢಕಷ್ಟ 

31 5೫1೬0 ಸೆಕ ಸರ01೫04: ಪಕ: ॥ 
ತ[ಪ]711ಪತ 551 2೫1 ಗಗಿಕ ಡ್ರಃ 
ಕ೫೫[ಪಗಿಸ್ತತ]ರ್ಜ್ಗ ಸತ್ತಇರ್ಗ ರ]: ॥ 
ಯ 2... .ಓ[.! 


॥| ೩% | 


ಟಿ. .. 


1 ೩೪೫॥ 


| ೩೮ || 


॥ ೩೩॥ 


| ₹೨ ॥ 


1 ೩೮॥ 


| ೩೩ ॥ 


| ಇಂ.॥ 


1 ಇ೩್ಲ್ಶ॥ 


॥ಇ3॥ 


| ಇತ ॥ 


1 ಇ ॥ 


೯... 


೭೦ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೭, ೨೫-೨೬ 


ಮರು ಪಂ ಮಬ ಂ೧ಂ್ಬೃೃ 
2171೫21೬] (1[314/: ಡಸ 71141/%/%: 
5713 ಶಕ್ರ ಇ ಇಗಷರ್ಗಶ್ತತ೫ಕ ॥ 
0೫28 ಪ.ಸ] 01 ಈೌಘಾಕ; ಇಗ] ಪ್ರತ; 
23 ಕ೮/ ಐ ಇ ಗಗ: 210 ಇ]ಇಇ|| ॥ 


ತ್ಕಾ 


€ಎ್ದಿ ಇಲ್ಲ ಇ ಎ." 
ಷ್ಞಾಸ ಇತ ಕ₹158 ಇಗಶಿತ1ಗ/ಳ 231 


|| ೩4 ॥| 


| 3೩ ॥ 


॥ ೩೬೨ || 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ 


[ ಹಿ೦ದಿನ ಹದಿನೇಳು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಸಮಾರೋಪರವಿಲ್ಲಿದೆ. ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ 
ಆ ಸಮಾರೋಪದ ಕ್ರಮವನ್ನು ಹೀಗೆ ತೋರಿಸಬಹುದು. 
ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮ ಯಾವುದರ ಸಮಾರೋಪ 
ಶ್ಲೋಕ ತತ ಹ ಸ ಅಧ್ಯಾಯ ೨ 
22 ಶ-೬ 4 ೩ 
“ತ 2.೧೦. . ೫ 812 ಶೆ ಲ 
ಸ ೧೧ ೫ 
8. ಕೇರಿ ೬ 
ಹ ಬಗ ಸ್ಸ ಖ್ಯ ಬಡ ೭-೧೨ 


ತ ಯ ಚಯ ಸ ಇ » ಗಿಶಿ-೧೭] 


315141719೫]: 
ಯ ಮು ೂ 

ಪ್ರಾಸ(ಷ್ಟಷಾ ೫ಕ[ಷ್ಗೆ ಗಗ ತ1೧] ಕಿಗ್ಗಕ್ತಷ್ನ ॥ 
ಆ][7ಷ] ಇ ಕ್ಷಣೆಕು!1 ಗಳಕ/೪13ಕ್ಕನನ || || 

| ತಸ್ಯ ತಗಳ ॥ | 
ಯಂ ಯ ಇಂ ಜು ಮೂ ೬ಜಿ 
ಪ್ರಾ ನೆಡಾಧ 717 ಕ್ಷಣ 3 ಇ೫೮11: ೪೬. 
237 ಪೈಇತಗ್ಲಳಿತ ಇ ಭಕ್ಷಕ ಗ: ॥ 
ಗ ಎ ಇ ಇಂ 2... 
ಜತ ಸಳ್ತ ಡ ಕಣ ಇಗ ಆರರ ॥ 
(ನೆ! 0 ಕ್ರತಕ (ಈ: ಶಂಕ!ಗೆಕ: 1 
ಪಷ್ಟಸ17ರಢ; ನ 7 ಪಣಸ್ಯ ಹ/ಸನತ ಕಕ್ಷ || 
ಪತೆ! ಇನ ಕರಷ್ಟತ ಇ13ಷ1/ಢ] ಇಷೆ!(ಇ]ಷ್ನ .. 


೬೨ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮. ಓ-೧೮ 


' ಣ/77ಗ] ಕ್ವ ೪/10 ಪಗ ಪತ್ಯಾಇ! ಕತ॥(1 ಇ || 


ಜ್ಞನ್ನೆೊಸ 1ಡಿ ಡ ೮12 ಗಗ್ಗರ ಇಕಶ್ರಕಣಸ್ಸ | ೩ || 
ಓಔ | ( . .|.2ಇ.೬. 

ಬ (ಓಂ .. ((೬ | ೨ 1| 
ತ್ಮ ತ[ಸಸತ್ತ ಪತ್ತಾನೆ ತ[2ಶ್ರಲ1222/ಇತತತ್ಗ || 

ಎ ಇ. ಓಟ ೭ ಸ.! | 61 
ಫ್ಲ|2(ಾ 2 ಪಣ್ಣಾನೆ ಗಇಕ ಗಾಇತಂತ್ರಸ || 

ಪೈಫೆ! ಹತಾ ಇರ ಈಷ ಪ ಐ2177: ಈ1ಗೀ೫ಕೆ] ತಕ. 1೩&॥/ 
2 _8ಇತ್ತಾತ ಇಳೆ ಕ್ವಳಿ ಇ/ಪ್ರಇತಸತಿ || 

1 ಓಟು ಓಟ ಓ.. ಓರ. || 15 || 
ಸಗ್ಗ ಸಾತ! ೫138 ಹತ್ರ ಕಗ್ಗೆಂಗಳಗತ: || 

ಯೋ ಗುಬಿ ಯ [೯ | 11 
81೫15115 (೫ ಇ 004 ಕನ: ರಷ್ಟ || 

ಜರ್ಷಸ್ನ1ಡ] 71 ಜಾ7 ಸತ್ತ ಶೌ/(೫2] ಕಳಿತ್‌. ॥ ೩9॥ 
(ಠ[ಕ1(3] ಇಕ್ಷಷ1ರೆ] ತ17೮[2, (ಇತ 3 || 

[ಈ ಕ( ಜತ! (ತಶಿ ಪತೆತಾಗಉ]ಷ್ಣ 1 ೩3 
51೪7 ೫೫] ಕಾಕ 5೮೮] ಇ ಗ್ವಳಗೌಇನ್ನ॥| 

ಯ ಓರ ಓಡಿ ಬಂ ಜಂದ್ಪ್ಪ್ಹ್ಥ ॥ 1೪ ॥ 
ಭಳ ೫ಗತಾನ1ಗವೆತ್ಟ ತನಿ 17೫ಕ ನ೯: ॥ 

ಆ... ಓಟು 1. [1 | 1೮ | 
ಕೌ 50 ತರ[ನ್ಟ ೫[ಇಇಢತ ಹತತ ಕ್ರ ೫: | 
ರಕಪತ್ರಕತ್ತರಾತ]ನ್ನ 7 ಈ ೮ಕಕಗೌ ಪೃಷಗಿ: 1 1.1 
ಬ ಎಚ ಎ2... . ೯? 

ಕ್ಷಣ ಈ ಕಣ[ಪ್ರತ್ಯತ್ಣ 7 ಕ್ಷಿ ಇ ಗಾತ ॥ ॥3॥ 


ಸಸ ಶಾ 7ರ್ಗಕ1 ಔಡ ತ್ಞಸ್ಗಇ1ಸತ] | 
ಫಾರ] ತಣ ಪಸೆ! ಗಿಡಿಇ ಇತರ: 1 ₹೩೮1॥ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮. ೧೯-೨೩೧ 
ಶ್ಛತ್ಗ ಪೆ ಇ ಪ್ಲಕ್‌ ಇ 0ಔಡಿಸ ಪ್ರಕಚಿಕಕ ॥ 
ರಸನ ಪ್ರಚಕ ಧಗ] ಶಲ[ಕಷ್ಛತ್ತ ಕಗನಗ] 
ಎ೬ 21 1 ೬. 
೫ಗಇತು ಗಜಸತಾಕ್ತ ಕಕತ ಗತ ಗಗರಷಾಫ್ನ 
ಡ್ವಲ್ತಷಾಣತ ಕ್ವ ಇತತ 71ಪ[ಇ]/ತಡ್ವಚ್ಛಷ್ಯಳ1ತ್ಟ || 
೩ ಪಕಕ್ತ ಪೃರಿಕ್ರ ಕತತ 0 ಢೌ 0ತಷ್ಟ 
2ಕ್ತ ಕಣ್ಣಾತಸಿತಗೌಗಾತ ತೆ ಕಕಾರೇಕ್ಟಕ ॥ 
ಈ7ಕಳತ1ಲೆಷಕಾಲ ಇ. ಕರ[ಸತಶ್ರಪ[ಕ್ಷಕಷ 
[ನಸಕ್ಷ ಶೌ ಗೌ ನೇ1118ಳಕ: ಫಕಷ್ಟ ॥| 
ತ]ರ್ಲಾಔಂದ್ರಷ] ಪ್ಞಾಜಿ 7ರ ॥॥(ಡೌಷಾಶ್ರಕಪಿ 
ಪೃಷ್ಟ ಪಗ್ಯರತ್ರತ। ಪಜ ಈ|ಕ್ಷತಗಿಕ] ೩] ಕ್ರಷ: || 
(ಷರ ಇತ್ರ ಸಢತ್ರ ಕಷತತಪ್ರಥ]ಕ್ಷಕನ್ಟ 
ಈಪ್ರತಕ ಭತ ಗಢ/ಸತರಿಇ7 ಇ ರಕ ಾಷ್ಠ || 
ನೌಕ[ಪ1ರಾಸಸಿ ತಗೆ ಇರಕ[ಪತಶ್ರಕಸಸಿ 
ಪ್ರಕ ಕ7/5ನಕ್ಕಕಗಲಿ ಇತ್ತಾಗ 4೫ಗಾಕ : || 
ಿತಸ(ಇತ72 ಜನ್ನ; ಕಕ 110ಾಕಾ ತಕಪರಿ 
2171 ತನಡಘಧಪ್ರಪೂಟಿ ಗಷ[ಇಥಕ್ತಗಿ : ॥। 
ಸಳಳೆ[ತ1ಗಿತಕ: ಇರ! ₹5: ಕಡಿತಗೇಷ: 


ಈ]ಶ್ತಕ: ಇತರ: ಘಾ॥; ಇತ! ಶೇತ ಗತ]5ರಕ; ॥ 


ಇಲ್ಲ! ಘೆಖಸ್ಟಣೆ! ಸ ಇರ! ಕಠ ತಸಸಕಿ 
ಶೃತ್ತಸ ಭೌಷಿಾಸ ಪಚಕಾ ಗ ಜತ್ತ ॥ 
ಜ|[ಸಪ್ನಷ [ವಷ ಡರ ಗ್ವಳತಾಕ್ಮಾನ ಇಷತ್ತತ 
ಯ 2 222 ೭.೬. 


5% ನೈಚ್ಛ ಸ ೫1 29 ಕ್ರಿ: ಈ 61] ಗಹ! 


೫21 ಇನೆಇಳಗ್ತೆ ಕ ಫ್ಞಾಶೆ ಇ]ಷ್ಟದಿತಿಕ ಇ ॥। 
೫ಸ೪[(ತ?ಡತ7/0 ಕ್ರಢ್ಛಿ: 1 ಇಚೆ [ತಲೆ 


|| ೩೩ || 


ಟಿ... 


1 ಇ ॥ 


| ಇಇ ॥ 


|| ೩೩ || 


|| 3% || 


|| ೫% || 


|| ೩೩ || 


| ಇ9॥ 


1 ಇ6॥ 


| ಇ4. ॥ 


|॥೫೦॥ 


|| ೩1 || 


೬ಕ್ಕ 


೬೪ 


ಆಧ್ಯಾಯ ೧೮. ತಕ್ಕಿ೨2..19 
ಇಗೆ ಇಗ(0 71 ೫728 ಕಣಣ ಕ | 


ಕ 


ಹ ಬ  ಉಿಉಬಿ ಉ`ಉಿ `ಟ।ಿ 
೫ ಟಿಯು... 


ಪಚ[[5]ಗಿ]ಇ1(10%1 ಇಡಿ: ೫1 1೫7 5|ಇ5ಥ4। 


೫2] ತ್ವ ಇನತ/ಸ1್ಗಳ್ಟಷ/ ಇತತ 5ತ್ತತ || 
ಇತ್ತಾ್ಗಸ ಕಾಸ [ತ್‌!ಜೆ! ಇ 0: ೬1 ೮1೫ ಐ! 
2೫೫1 ಆಧ್ಯ ೫ರ ಭತ (ಔಷ(ಕ್ಕ ಇಷ್ತ8ತ ಇ | 
ಸ ಗಗ ಕಸೆ! ಇಗ: 51 71೪ ಕ[ಇತ! 
ಪ್ವತ (ತ್ನನ! 8/24 ಇರ್ತ ಈ ೫88೬ ॥ 
ತಾ7[ಪ1ಪೂಕ ಶಕ ಕೃ:ತ ಕೆ ಇ (17*ಫ/1 
22೪ 131/84 7[201185ಶ್ಟಕಗ]1ನಷ್ಟ ॥ 
ಕಃಪ್ತತ |ಗಇತು ಜಕಣ[ಏತ್ತ/1ಈ[ತತ್ತತ್ನ 
ಇ 2ರ್ನಕ171177500/5ಶ್ವಕಳನನ್ನ ॥ 
[101/3 ಇಇ ಕ್ಷಪ್ಟತ ೭[ತರ ಪಕ್‌ 
೫3] ಇಪ್ರಷತಿ ಇ ಪ್ರತ ನ!ಕಷಸ/7ತ: ॥ 
(ಸಸ|[ಲಡಗ[ಶ್ಲೇಲ್ಯ ಕತ[ಪರಶ್ರಫಕ್ಷಗಷ್ಟ 
ಬರು ಓಎ. ಓರುಟ (.. 
ಸ ಯೋ 2 2..ಓ ...([. 
೫[5]01೫/೫1/3571 ಕತ[61 ಇ ೮೮% ॥ 
ತಸ] 170%ಕ/3 ೫%/32೪3ಕ್ತೆಗಿ: 


[ನ] ಪರ್ಷಕರು ಜತ ೫1101 ತಇತಿತ ಇ ॥| 
ತನೆ ಡತ[ಸನ(ಗಗತಗ ಸಥ ತ ಈಜ/ತತಷ್ಟ 


ಜು ಇ ಲು ಅ ಕ ರ 
೪1[2 ಈತ! ಕೌಕಕ18% ತ್ರತ್ತಿ ಗೇಷರತ[ಪಷಷ್ಟ ॥ 


೧. 


ಯ ಯ ಯ ಯ ! 


ಹ್ವ[ಇ711೬131[ಈ ತ] ಹಳು ಪತೆ ಈಜ[ಇತ್ತತ || 
1([ಇಷಸೆಸಷ್ಟ ಪಜ ಕರ್ಣ 1(2 ಈಟ[ತತ್ತಷ್ಟ 


|| 3೩. || 


೬1. .. 


| 3೪ ॥| 


|| ೩೩, ॥ 


13€॥ 


| 8೨ || 


| ೩೮ ॥ 


(|, 


॥ 89 [| 


1 ೪ |! 


(| 9% ॥| 


| 93 || 


1... 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೪, ೪೫-೫೭ 


ಸ್ರಿ 


೫3 ಈ ತನಂಇರ್ಗೀಕು: ಪಗ ಶಾರಿ 7೮ || 
ಔತನರ್ಗತ: ೧0. 2೮1 ಈಗ ಕಾತ್ಟ್ತ್ರ 
ಪತ: ಐತ್ತೌತ್ನರ್ಗತ! ಡನ ಈಡ ಕಕನ | 
ನ. ೬. ೧12 20 ಓ[. 
ಯ 2 2 !...ು೮ 28! 
217/[3(]ಸರೆ ಪಣ ಕಕನ) ಗಾನಿಇಳಷ್ಟ 
ಎ 2 22 .2....2.6 


ಕ ದುಗ 


ಸಷ] ಗೌ ಫೌ] ಇಳಿ ಸ12/ಗ/ಕಕ[; 
ಬು ಯ ಮೂ ಬ ಒಮ 
'ಫಕಷ್ಣಾಸ್ಯಗಾಗ್ಗಾ ಇ8೫।  ಪೆಡ ನಸ/ಗ/7ಗಿ 
ಓರ... ಜ.೬2. 
ಪ್ರಷ ಕತ ಕಠಿನ. 8/ ಕ7೮7 2] ೮೯ 
ಶತ] ಔಕ್ತತರ। ತ್ತಕ್ಕ! ಇೃಷಗರ[ತೆ (ಷಾತ ಇ || 
ಕ]ತಸ[ಫೈೆಗ್ಗೇಇ 2 1|ಭಾಾಷಣ1 [71ಕ್ಕೆ ಪ್ರಷ್ನಷ ಇ 
ಡಿ/ಡಿತಾತಿಕೆ! ಶತ! ಪರ್ಷ(ತಪನ/ನಷ: | 
222.221. 
ಸ! ಪಠ ಘೆ ತತ ತಾಳೆ ಇಗ ಇ | 
ಗಸ್ರಾಸ (ಇಷ: ೯1ರ] ತಕ ತತ ಪಾರಕ 
ಯು ಯಯ ಎ ಮ ಇಟ 
ಪಸ; ಪಕ ಸೃತಿಕ್ತ ಐನ ಈ ಕಷ್ಣ 


ಇತ್ತಾ] ಷ/9ತಸ(01 ಪತೂಇಇಜಗಿಡ. ಕಾಸ: ॥ 


ಕಕ್ಕ! 71 ಕಳ್ತತರ್ಗ 7[11 018 ಕಕತ 
ಪ್ಲಕ್ಕಷ್ಟಸ[07/ ಪಸ! ತ್ವತೆ!ಗ್‌! 2ಠಇ1೫೩: ॥ 
ಸರಗ ₹11ಇಕ ಡಕ್ಕಷರಗತನ್ಸ 


ಶಶವ ಪತೆಷಾಸ|ಗ] 701 ವಾರ ಶೇಡ; ॥ 
ಯ ಯು ಟು ಮ 


|| 9% ॥ 
| 0೩ ॥ 
1 29 (| 
|| ಸ || 
| ೫೩॥ 
|| 9 || 
| ಟಿ ॥ 
(| ಒ॥ 
" ಟ್ರಿ || 
| ಒಳ || 
|| ೦ || 
| ಇಕೆ! 


ಸ 8. (|| 


೩೫ 


೬೬ 


ಅಧ್ಯಾಯ ೧೮. ೫೪-೭೦ 
ಸಗಿಸತ್ತ: ಪತತ್ಥ119] 77717150511 ॥॥ 
37೫ ಇತರ ತ171ತ] 215704 (3ರ್ಗಗ1ತ 
ಔಕಕತ್ಗತ/೧/೫ 7 ಪಣ ಕ ಜ೫ ॥ 
ಹ ಎ ೬... 
೫೫3೫೫ ಇರಿ ಗೀತ: ಔಷ ೩೫೮ ॥ 
ಷ್ಣ ಸತತ] ತಾನೆ [75/1517134150 ಕಕ್ನ 
ಕಜ: ಪತತ! ಕೌಡಿಂತ್ರಸ ೫೫51 ॥ 
ಎ22 ಓಟ .... 


ಕಡತ ೫೭6 77ರ ಈಗಿನ ಜಳಕ ॥ 
ಕ[7[₹೫ಐ1 ₹10 (ನ ಇ7[ಇಂ( ₹[1ಇಕ್ಟ 


₹18 ಕ ತ/7ಸ[ಇಸ(ಕೆ ಪ್ರಕಶ್ಷಥರ್ಗ ಇ] ॥ 


 ಔಾ521೫01 ಇಶೀಫಗ್ಗ 7೪] ಕ್ಷತ 


ಸತಪ್ರಕ್ಷತನ ಜ3! 3ತ್ತರ್ತ ಔ ೧೫೫ ಇಷ: ॥ 


ಕ್ಷಿ5 ೫ ₹೫7/7 ಕತೆ! 58510 3 ಗೌಷಸ್ಸ 
ಜಷನ ೫% ಇತತ ಸರತೆ ೫1 ಸಇತ್ತತ ॥ 
ಇಗಿಸೀಸಗ್ಗ ಇತ 3 ಇರಿತಗಿ! 215/2 
ಪತಿಭರ್ಗಗಗೌಷತಳ ಇ/ಜರ ₹೮01 73 ॥ 

3ಕ್ಕೆ 1 ಸಕಾ ಭಿ] ನೆ//375517] ೫1 ಕ್ರತ: 
ಕ್ಗಕ್ಕ ಈ ಸಢಕರರಾತ 71ಇತ್ತಾಇ ಇಸ್ಗ(ಸತ || 

ಸ ಇ]ಕ್ರಶ್ಛಳತ ಇ]ಕಳ್ತೆ ನ ಇ 2! ಶ|ರಾಸಷ್ಟಸಗಿ 
೫ ಕಕ್ಕ ನೆ ಪ್ರಶ್ನ ಇತ್ತಾಗ7ಗಇ1ಇ713 ॥ 
೫1ರ 20 ೮! ಶ್ರ] 7138ೇಶಾಶರ ತ: 


ತ ಸ ಕೇಣಅಗವ್ತಸಿಕ್ಕ ಇಗ್ಗಾ? ಗಾಇತ್ತಕಣ: ॥ 
೫13ರ 7 ಇ ೫ ಗಾತ ತಾ॥: (ಇತ?! ಜಗ್ಗಿ 


22೬. ಓ ಇಟ! 


ಕಸಸತ್ಗತ ಊ೫(ರ೫. ₹೪; 7/08 8 ಇಗಿ: 


1%೩00 
ಜು , 
|| ಕೆಂ || 
ಟು. 
॥ ೩% || 
೬. 
|| ೩% || 
| ೩೬ ॥ 
|| ೩೩ ॥ 
|| ೩೨ |! 
॥ ೩೮ ॥ 


॥ ಇ ಇ | 


| 66 || 


ಅಧ್ಕಾಯ ೧೪, ೭೧-೩೪ 


೫ಪ[ತ(ಸನಸ್ನತ್ತ ಜು ಸ್ತರ್ತಷಢಗಿ ಔ ಸೇ: || 
ಈ1( ಶ್ವಕ: ಕ್ರಜ!ಫ್ರ!ತ/ಸ್ನ ಇ/ರ್ರತ॥2ತ್ತರಣತಾನತ[ತ 
ತ/ಈಸಿರ್ಸಶ್ಟಕ ೮[೪ ಣಿಇ1೫0 ೫೫೬! || 
ತ್ಞತ(ಸಫನ!ಕ: ಡರಕರಿ ಇತತತ 
ಇತ್ರ ತಾ ॥ 
ಈರೆ ನೌಕ ಪ್ರಗ್ಗಿಶ21 ಹಾಡರಕೂಷತ/ಳ್ತಕ ॥ 
ಗಾಕ್ಗಗಣ 7ರ? ಹಗ್ಗ ಇತತ ಕ್ಕ 
ಈಸ ತ ॥ 
ಕ್ಷಣಕ್ಕೆ 71ಶ್ರೌಕಾ ರ]ಜೇಷ ಇ ನಲನತ: ॥ 
21719 7ನತೆ]ಇನ್ನ ಕರ ಫೌಸಕಳ್ಳಗಷ್ನ 
ತಶ[[ಡಇ1ಕಗಶ್ಫಕತ[ನ್ನ ಕಕಕ್ಟಥಣಕ ಕಷ ॥ 
2[77 ೫1(142[ಾಗ್ಗ್ನ 7171ಹಾಳತಕ: ಹರಷ 
[/ತಾರಶ್ತ ಹಷ್ಟಷ ಶೌಢ್ಗತಗಿಸಸತ್ಟಕ ॥ 
ಜ್ಯತತ್ತೆಸತ1: ಕ್ರಂತೆ ಶ51/ಡ ಇ ಶ್ರಶ್ಷಸ್ತಕ: 
ಕತ್ತ ಶೇಡ ಪೇಶ್ಟಷ ಹಂಡಸಣತಕ ಈ: ॥ 
[ಇಇಸಸ1 ಔ ಇನ್ನ ಡಾಗ್‌ ಫಗ ತ್ಯ ಕೃಷ ತ್ತಷಃ 
2೫ ಶೆ: ತಾ! 2೫ ಕಡೆ! ಇತ್ತತ; ॥ 
ಕ ಜಣೆಇತ ಸರಾ! ಸಗಿಸಗೌನೆಷ 


| 91 ॥ 


ಜು. 


೨3 || 


| ೨೪ ॥ 


| 8% ॥ 


|| 3೩ ॥| 


|| 39 || 


1ಈ(/ 


೩೩ 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ ೨ 


( ಮೂಲ-ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚೆಯ ಸಾರಾಂಶ) 


ಮೂಲ ಶ್ಲೋಕಗಳಲ್ಲಿ ಚರ್ಚಾಸಾರಾಂಶ 


ಅರ್ಜುನನಿಗೆ ಭಯ-ಭಾವನಾ-ಸಂದೇಹಗಳು ತುಂಬಿ ಅವನು ಹೀಗೆ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ; 
ನ ಜೈತದ್‌ ವಿದ್ಯ ಕತರನ್ನೋ ಗರೀಯೋ | 
ಯದ್ವಾ ಜಯೇಮ ಯದಿ ವಾನೋ ಜಯೇಯುಃ ॥.. (೨.೬) 
ಏವಮುಕ್ತ್ವಾ ಹೃಷೀಕೇಶಂ ಗುಡಾಕೇಶಃ ಪರಂತಪ | 
ನ ಯೋತ್ಸ್ಯ ಇತಿ ಗೋವಿಂದಮುಕ್ತ್ವ್ಯಾ ತೂಷ್ಟ್ವೀಂ 
' ಬಭೂವ ಹ॥ (೨.೯) 
ಅದಸ್ಕೆ ಕೃಷ್ಣನ ಉತ್ತರ: 
ಕರ್ಮಣ್ಯೇವಾಧಿಕಾರಸ್ತೇ ಮಾ ಫಲೇಷು ಕದಾಚನ | 
ಮಾ ಕರ್ಮಫಲಹೇತುರ್ಭೂರ್ಮಾ ತೇ 
ಸಂಗೋಂಸ್ತ್ರಕರ್ಮಣಿ | (೨.೪೭) 
ಯಾವ ನೆವದಿಂದಲೂ ಕರ್ಮ ಬಿಟ್ಟೇನೆಂದರೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಬ 
ನಹಿ ಕಶ್ಚಿತ್‌ ಕ್ಚಣಮಸಿ ಜಾತು ತಿಷ್ಕತ್ಯಕರ್ಮಕೃತ್‌ | 
ಕಾರ್ಯತೇ ಹ್ಯವಶಃ ಕರ್ಮ ಸರ್ವಃ ಪ್ರಕೃತಿಜೈರ್ಗುಣೈಃ | (೩.೫) 
ಸದೃಶಂ ಜೇಷ್ಟತೇ ಸ್ವಸ್ಯಾಃ ಪ್ರಕೃತೇರ್ಜ್ವ್ಯಾನವಾನಸಿ | 
ಪ್ರಕೃತಿಂ ಯಾಂತಿ ಭೂತಾನಿ ನಿಗ್ರಹಃ ಕಿಂ ಕರಿಷ್ಯತಿ | (೩.೩೬) 
ಏವಂ ಜ್ಞಾತ್ವಾ ಕೃತಂ ಕರ್ಮ ಪೂರ್ವ್ನೈರಪಿ ಮುಮುಕ್ಬುಭಿಃ | 
ಕುರು ಕರ್ಮವ ತಸ್ಮಾತ್‌ ತ್ವಂ ಪೂರ್ವ್ಮೈಃ ಪೂರ್ವತರಂ 
ಕೃತಂ 1. (೪.೧೫) 
ನಹಿ ದೇಹಭ್ಛತಾ ಶಕ್ಯಂ ತ್ಯುಕ್ತುಂ ಕರ್ಮಾಣ್ಯಶೇಷತಃ | 
ಯಸ್ತು ಕರ್ಮಫಂಅತ್ಯಾಗೀ ಸ ತ್ಯಾಗೀತ್ಯಭಿಧೀಯತೇ | ( ೧೮.೧೧) 


೪, ಹಿರಿಯರನ್ನು, ಇವರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದು ಹೇಗೆ, ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ ಕೃಷ್ಣನ 


ಉತ್ತರ ;--- ಜು 
ಅಂತವಂತ ಇಮೇ ದೇಹಾ ಶಿತ್ಯಸ್ಯೋಕ್ತಾಃ ಶರೀರಿಣಃ | 
ಅನಾಶಿನೋ$ ಪ್ರಮೇಯನ್ಯ ತಸ್ಮಾದ್ಯುಧ್ಯಸ್ವ ಭಾರತ | (೨.೧೮) 


೬, 


೮೦ 


ಗೆದ್ದರೂ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಸೋತರೂ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಕೊಲ್ಲುವುದರ ಪಾಪ 

ಮಾತ್ರ ಬಿಟ್ಟಿ ಲ್ಲ ಎಂಬ ಅರ್ಜುನನ ಸಂದೇಹಕ್ಕೆ ಹೀಗೆ ಪರಿಹಾರವಿದೆ ; 
ಹತೋ ಹ ' ಪ್ರಾಸ್ಟ್ಯಸಿಸ್ವ ಸ್ನರ್ಗಂ ಜಿತ್ವಾ ವಾ ಕ ಕ್ರ್ಯಸೇ 810 
ತಸ್ಮ್ಯಾದುತ್ತಿ ಷ್ಠ ೫ ಯುದ್ಧಾ` ಯಕ ೈತನಿಶ್ಚಯಃ ॥ (೨.೩೭) 


ಸುಖದುಃಖೇ ಸಮೇ ಕ್ಳ ತ್ವಾ ಲಾಭಾಲಾಭೌ ಜಯಾಜಯ್‌ | 
ತತೋ ಯುದ್ಧಾ ಯ ಯುಜ್ಯಸ್ವ ನೈವಂ 
ಪಾಪಮವಾರ್ಸ್ಯ್ಯಸಿ | (೨.೩೮) 
" ಶಿಷ್ಯಸ್ತೇಹಂ ಶಾಧಿ ಮಾಂ ತ್ವಾಂ ಪ್ರಪನ್ನಂ' ಎಂಬ ಹತಾಶವೃತ್ತಿಗೆ 
ಈ ಉತ್ತರವಿದೆ ;- 
ಇತಿತೇ ಜ್ಞಾನಮಾಖ್ಯಾತಂ ಗುಹ್ಯಾದ್‌ಗುಹ್ಯತರಂ ಮಯಾ | 
ವಿಮೃಶ್ಯೈೈತದಶೇಷೇಣ ಯಥೇಚ್ಛಸಿ ತಥಾ ಕುರು | (೧೮.೬೩) 


ಪರಿಶಿಷ್ಟ 4 


( ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಕೊನೆಯ ಶ್ಲೋಕಗಳ ಸಂಗ್ರಹ) 


ಕೊನ] ಶ್ಲೋಕಗಳ ಪಟ್ಟಿ 


'[ ಚರ್ಜೆಯ ಕ್ಸಿಿಯಲ್ಲಿ ಬರೆದ ಗೀತೆಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಮಾತುಗಳನ್ನೂ 
_ ವಿಚಾರ-ವಿಚಾರದ ಸಂಬಂಧವನ್ನೂ ಕ್ರಮವಾಗಿ ಮತ್ತು ಮೇಲಿಂದ ಮೇಲೆ 
"ಹೇಳಿದೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಗೀತೆಯ ಪ್ರ ತಿಯೊಂದು ಅಧ್ಯಾಯದ ಕೊನೆಯ 
* ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ನ ಂಡಿಡೆ ಸೇರಿಸಿ ಚ ತಷಕ್ಕಿ ಮಹತ್ತ್ವವಿದೆ. ಅದಕಾಗಿ 
"ಜ್‌ ಇಲ್ಲಿ ಹದಿನೆಂಟು ಅಧ್ಯಾಯಗಳ ಕೊನೆಯ ೧೮ ಶ್ಲೋಕಗಳನ್ನು ಅನುಕ್ರಮ 
ಕಲ್ಯ ವ ವಾಗಿ ಒಂದೆಡೆ ಸೇರಿಸಿ ಕಾಣಿಸಿದೆ.] 


ತೆ ಗಿ. ಏವಮುಕ್ತ್ವಾರ್ಜುನಃ ಸಂಖ್ಯೇ ರಥೋಪಸ್ಥ ಉಪಾವಿಶತ್‌ | 
ವಿಸ ಜ್ಯ ಸಶರಂ ಚಾಪಂ ಶೋಕಸಂವಿಗ್ನ ಮಾನಸಃ | 

ಏಷಾ ಬ್ರಾಹ್ಮೀ ಸ್ಥಿ ಸ್ಥಿತಿ ಸಾರ್ಥ ನೈನಾಂ ಪ್ರಾಪ್ಯ ವಿಮುಹ್ಯತಿ | 
ಸ್ಥಿತ್ವಾಸ ಸ್ಥಾ ಫಮಂತತಾಲೇಪಿ ಬ ಬ್ರಿ್ಮಸಿರ್ವಾಣಮೃದ್ಟ ಚತಿ| 

ಏವಂ ಬುದ್ಧ ಪರಂ ಬುದ್‌ಧ್ವಾ ಸಂಸ್ತ್ರಭ್ಯಾತ್ಮಾನಮಾತ್ಮನಾ 
ಜಹಿ ಶತ್ರುಂ ಮಹಾಬಾಹೋ ಕಾಮರೂಪಂ ದುರಾಸದಂ | 


ನ "1೪. ತಸ್ಮ್ವಾದಜ್ಞ್ಞಾನಸ ಸಂಭೂತಂ ಹೃತ್‌ಸ್ಕಂ ಜ್ಞಾನಾಸಿನಾತ್ಮನಃ $] 
ಡಿ ಛಿತ್ರ್ವೈನಂ ಸಂಶಯಂ ಯೋಗಮಾತಿಷ್ಯೋತ್ತಿಷ್ಟ ಭಾರತ 
ದ್ದು ಸ ೫. ಭೋಕ್ತಾರಂ ಯಜ್ಞತಪಸಾಂ ಸರ್ವಲೋಕಮಹೇಶ್ವ ರಂ | 
ಸ .. ಸುಹೃದಂ ಸರ್ವಭೂತಾನಾಂಜ್ಞಾ ತ್ವಾ ಮಾಂ ಶಾಂತಿಮ್ಯಜ್ಞ ತಿ || 
1 ೬... ಯೋಗಿನಾಮಪಿ ಸರ್ವೇಷಾಂ ಮದ್ಗತೆ ತೇನಾಂತರಾತ್ಮ ನಾ| 
ಶ್ರದ್ಧಾ ವಾನ್‌ ಭಜತೇಯೋ ಮಾಂಸ ಮೇ ಯುಕ್ತ ಕ್ರತವೋ ಮತಃ | 


೭. ಸಾಧಿಭೂತಾಧಿದೈವಂ ಮಾಂಸಾ ಸಾಧಿಯಜ್ಞಂ ಚ ಯೋ ವಿದುಃ] 
ಪ್ರಯಾಣಕಾಲೇಪಿ ಚ ಮಾಂ ತೇ ವಿದುರ್ಯುಕ್ತಶಜೇತನಸಃ | 
೮. ವೇದೇಷು ಯಜ ಸ್ಟಸು ತಪಸ್ಸು ಜೈವ, ದಾನೇಷು ಯತ್‌ 
ಪ್ರಣ್ಯಫಲಂ ಪ್ರದಿಷ್ಟಂ | 
ಅತ್ಯೇತಿ ತತ್ಸರ್ವಮಿದಂ ವಿದಿತ್ಠಾ ಹ ಯೋಗೀ ಪರಂ 


ಜ್ಞ". ಹ್ಗ ಕ| 


| 


ತ ಸ್ಥಾ ನಮುಶೈತಿ ಇ | 


ಕ್‌ 


೧೦. 


೧೨. 


೧೩. 


೧೪. 


೧೫. 


೧೬. 


"ಟೈ 


೧೮. 


೮೩ 


ಮನ್ಮನಾ ಭವ ಮದ್ಭಕ್ತೋ ಮದ್ಯಾಜೀ ಮಾಂ ನಮಸ್ಕುರು | 
ಮಾಮೇವೈಷ್ಯಸಿ ಯುಕ್ತ್ವೈವಂ ಆತ್ಮಾನಂ ಮತ್‌ಪರಾಯಣಃ || ತೆ 


ಅಥವಾ ಬಹುಕೈತೇವೆ ಕಿಂ ಜ್ಞಾತೇನ ತವಾರ್ಜುನ | 


ವಎಷ್ಟಭ್ಯಾಹಮಿದಂ ಕೃತ್ಸ _ಮೀಕಾಂ ಶೇನ ಸ್ಥಿತೋ ಜಗತ್‌ | ಸಿ 


ಮತ್ಯರ್ಮಕೃನ್‌ ಮತ್ಸರಮೋ ಮದ್ಬಕ್ಕಃ ಸಂಗವರ್ಜಿತಃ | ಕ 
ನಿರ್ವ್ವೆರಃ ಸರ್ವಭೂತೇಷು ಯಃ ಸ ಮಾಮೇತಿ ಪಾಂಡವ | ಬ 
ಯೇ ತು ಧರ್ಮ್ಯ್ಯಾಮೃತಮಿದಂ ಯಥೋಕ್ತಂ ಪರ್ಯುಪಾಸತೇ | 
ಶ್ರದ್ದ ಧಾನಾ ಮತ್ಸರಮಾ ಭಕ್ತಾಸ್ತೇಂತೀವ ಮೇ ಪ್ರಿಯಾಃ | 


ಶ್ಸೇತ್ರಕ್ರೇತ್ರ ಜ್ಜ ಯೋರೇವಮಂತರಂ ಜಾ ನಚಕ್ಪುಷಾ ಚ 


ವಿ 
ಹ 
ಭೂತಪ್ರಕೃತಿಮೋಕ್ಸಂ ಚ ಯೇ ವಿದುರ್ಯಾಂತಿ ತೇ ಪರಂ॥| 


2” 


ಕ್ರ 


ಪ 


ಬ್ರಹ್ಮಣೋ ಹಿ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾ*ಹಮಮೃತಸ್ಯಾ ಮ್ಯಯಸ್ಕ ಚ | ಸ್ನ 


ಇತಿ ಗುಹ್ಯತಮಂ ಶಾಸ್ತ್ರಮಿದಮುಕ್ತಂ ಮಯಾಂನಘ |... 1 
ಏತದ್‌ ಬುದ್‌ಧ್ವಾ ಬುದ್ಧಿ ಮಾನ್‌ ಸ್ಯಾತ್‌ ಕೃತಕೃತ್ಯಶ್ಚ ಭಾರತ | ತ್ಕ 
ತಸ್ಮಾಚ್ಛಾಸ್ರ್ಯಂ ಪ್ರಮಾಣಂ ತೇ ಕಾರ್ಯಾಕಾರ್ಯವ್ಯವಸ್ಥಿತೌ 
ಜ್ಞಾತ್ಚಾ ಶಾಸ್ತ್ರವಿಧಾನೋಕ್ಕ೦ಂ ಕರ್ಮ ಕರ್ತುಮಿಹಾರ್ಹಸಿ | ಸ 
ಅಶ್ರದ್ಧಯಾ ಹುತಂ ದತ್ತಂ ತಪಸ್ತಪ್ತಂ ಕೃತಂ ಚ ಯತ್‌ | 
ಅಸದಿತ್ಯುಚ್ಯತೇ ಪಾರ್ಥ ನ ಚ ತತ್‌ ಪ್ರೇತ್ಯ ನೋ ಇಹ | 


ಚ್ಮ ಗ್‌ೆ 


ಯತ್ರ ಯೋಗೇಶ್ವರಃ ಕೃಷ್ಣೋ ಯತ್ರೆ ಸಾರ್ಥೋ ಧನುರ್ಧರಃ | ವ್‌ 
ತತ್ರ ಶ್ರೀರ್ವಿಜಯೋ ಭೂತಿರ್ಥ್ರುವಾ ನೀತಿರ್ಮತಿರ್ಮಮ | 


ಸ ಗೊ 4 1: ' 
ಹ ರ್ಸ್‌ ಶಿ ॥ 
ಈ 


ಜಿ ಗ" ಲ್‌ 1. ೆ 
ಕ ಸ ಜಾತ: 


